﻿POVESTE FRECVENT - Bl ІЗЛІ ITI II K 'KAM IM ІІ'TIYA IN IV-VI cc Locul și momentul publicării edictului împăratului Teodosie I pe sprijinul Ortodoxiei Patriarhiile Bisericii Ecumenice în secolele V-VI Bisericile autocefale din Ser secolul al V-lea Cele mai mari arhiepiscopii din secolele IV-V despre Arelat [ , , -, ■ ; ^^ ' nikonidia *' G Ke-lr^f -p ■ La iyara •*' W ■ H '■ ІІNNIGOL^CH'' și Sinnala / Și>,> miy like" ' i -,"^^; ChierapdіІb ^Afro^isiada Rodos "■ "Viruşi ' , ,- SiDonr* tira Scythian&c CezareaRv , " Va^arshapat^^G' Ashtishatr pffi* іts [zm^b ^'-G^ \ /;ara ІАі astasis? YU -: isibis ;desa -e£ri YOGIL Ctesifon' , ; , UDC - ( ) BBC ya I Recomandat pentru publicare de către Consiliul editorial al Bisericii Ortodoxe Ruse IS - - Recomandat de Comitetul de studiu Biserica Ortodoxă Rusă ca instrument didactic Referent cand ist Științe P V Kuzenkov I Istoria Bisericii Antice: Partea I - : manual / Sub redactia generală a lui K A Maksimovici - Editura M i a PSTGU, - p : ilus ISBN - - - - Manualul este o experiență de acoperire a istoriei Bisericii Antice din punctul de vedere al științei teologice moderne Publicul țintă al manualului este studenții cursurilor inițiale ale instituțiilor de învățământ ortodoxe, studenții gimnaziilor ortodoxe, toți cei interesați de istoria bisericii antice Publicația este ilustrată, prevăzută cu un aparat de referință (bibliografie, tabele, indexuri de nume și subiecte, un index al resurselor de pe Internet despre istoria bisericii) Diferența dintre publicație și manuale similare din Rusia și din străinătate este structura sa (materialul este prezentat în succesiune istorică în blocuri tematice - relații cu statul, liturghie, drept etc ), prezența secțiunilor despre istoria cultului, calendarul bisericesc, disciplina împrumutului, dreptul canonic, arta bisericească, plasarea la sfârșitul fiecărui capitol a întrebărilor de control pentru o mai bună memorare a materialului și indicarea literaturii auxiliare pe fiecare subiect pentru munca independentă a studenților În cea de-a doua parte a manualului, se plănuiește să acopere istoria Bisericii din până în și să plaseze o antologie cu texte ale surselor în traduceri noi în limba rusă, verificate cu ultimele ediții UDC - ( ) BBC ya ISBN - - - - (c) Design Editura Universității Ortodoxe Sf Tihon pentru Științe Umaniste, DE ANI Universitatea Sf Tihon În amintirea binecuvântată a profesorului Igor Sergheevici Ciciurov Universitatea Ortodoxă Sf Tihon pentru Științe Umaniste ISTORIA BISERICII VECHE Ch I - Tutorial Sub conducerea generală a doctorului în filologie K A Maksimovici universitate Editura PSTGU din Moscova CUVÂNT ÎNAINTE Manualul "Istoria Bisericii Antice" pregătit de cercetătorii Universității Umanitare Ortodoxe Sf Tihon este o nouă piatră de hotar în predarea istoriei bisericii în instituțiile de învățământ ale Bisericii Ortodoxe Ruse Echipa de autori condusă de K A Maksimovici a făcut o treabă grozavă Un manual modern ar trebui să includă toate realizările disciplinei științifice relevante Este sigur să spunem că acest criteriu este satisfăcut de cartea pe care cititorul o ține în mână Primul volum al manualului conține materiale faptice începând din momentul întrupării lui Dumnezeu Cuvântul Chiar Eusebiu din Cezareea, alcătuind prima "Istoria Bisericii", scria: "Cel care urmează să scrie istoria Bisericii trebuie să înceapă din ceasul în care Hristos - de la El am fost onorați să primim numele nostru - a pus temelia lui Dispensare" (Cartea ) Așa procedează autorii moderni, ceea ce mărturisește baza solidă și unitară a tradiției istoriografice creștine Manualul oferă o oportunitate atât pentru un studiu superficial al materialului, cât și pentru un studiu aprofundat Întrebările puse la sfârșitul paragrafelor vor permite elevilor să se concentreze asupra celor mai importante evenimente din perioada istoriei bisericii luate în considerare, să reflecteze asupra lor, stăpânind metodele sistematice, comparative și alte metode de operare cu date istorice Aș dori să remarc complexitatea abordării autorilor asupra materialului factual complex Stilul de prezentare amplu și clar ales de aceștia a făcut posibilă acordarea atenției chiar și la întrebările istoriei artei creștine, care sunt adesea omise în astfel de manuale - - Le doresc tuturor cititorilor acestei cărți un studiu fructuos și concentrat al istoriei Bisericii Antice, iar celor dintre ei care în viitor vor lua calea slujirii bisericești, le doresc în mod special ca exemplele istorice de sfințenie și înțelepciune să servească drept un ghid spiritual și moral și istoria ereziilor și diviziunilor - o inoculare împotriva oricăror posibile diviziuni astăzi Mitropolit de Volokolamsk INTRODUCERE (KA Maksimovici) Subiectul și obiectivele cursului Istoria Bisericii Antice este o disciplină științifică veche și binemeritată, ale cărei origini se întorc la marile autorități istorice bizantine timpurii - Eusebiu din Cezareea, Rufinus, Sozomen, Teodoret din Cirus, Socrate și Evagrie Scolasticii Istoria Bisericii a fost studiată de mai bine de secole și, fără îndoială, va fi mereu studiată Importanța acestei ramuri a științei pentru gândirea istorică creștină este determinată în primul rând de faptul că rădăcinile Bisericii de astăzi sunt înrădăcinate în Biserica Antică Toate instituțiile bisericești, dogmele, disciplina și asceza bisericească, regulile canonice, principalele forme de cult s-au format tocmai atunci Ca urmare, este imposibil să înțelegem structura și viața prezentă a Bisericii fără a privi înapoi în trecut, continuând în prezent Curriculumul istoriei Bisericii Antice include și informații din istoria altor discipline teologice - liturgică, teologie dogmatică și morală, eclesiologie, drept canonic, patristică și patrologie și istoria scrierii creștine antice Ca curs introductiv, este oferit elevilor elementare din școlile confesionale Care sunt obiectivele profesorilor acestei discipline academice? În primul rând, acest curs prezintă studentul într-o gamă largă de probleme și probleme ale științei istorice în general Un teolog bun trebuie să cunoască toate etapele și perioadele formării doctrinei creștine, să fie capabil să analizeze corect sursele antice, să înțeleagă complexitățile terminologiei teologice grecești și latine Prin urmare, istoria Bisericii Antice este un excelent domeniu educațional și științific în care elevul dobândește abilitățile primare de cunoaștere istorică și stăpânește metodele științei istorice În al doilea rând, istoria Bisericii contribuie la dezvoltarea unei abordări sistematice a analizei diverselor opinii teologice Pentru corect- - - ISTORIA BISERICII ANTICE Pentru a înțelege orice evenimente, opinii, acțiuni ale oamenilor, este necesar să se țină cont de contextul lor istoric, să se determine tendințele de dezvoltare a Bisericii și a societății în acest moment, să nu se piardă din vedere calitățile personale și căile de viață ale participanților, legăturile lor de familie și prietenie etc Educarea unei abordări sistematice a studiului fenomenelor istorice și teologice este așadar o sarcină importantă a predării istoriei Bisericii În al treilea rând, această disciplină oferă studenților exemple excelente ale forței spiritului uman, curaj și perseverență în depășirea adversității; pe imaginile vii ale sfinților și asceților, le insuflă elevilor voința și dorința de a imita aceste figuri remarcabile ale trecutului Valoarea educativă enormă a subiectului istoriei Bisericii Antice (desigur, cu învățătura ei corectă) este dincolo de orice îndoială În al patrulea rând, studiul istoriei Bisericii Antice oferă studentului conceptul acum în mare măsură pierdut al unității bisericii care a existat în primele secole ale creștinismului În ciuda dezacordurilor care apar în mod constant cu privire la diverse probleme disciplinare și dogmatice, Biserica Antică a găsit întotdeauna modalități de a le rezolva prin compromis Lecțiile iubirii frățești, îngăduirii și a luptei pentru unitate în Hristos sunt de o valoare veșnică până în zilele noastre, când diviziunile și dezacordurile întunecă din când în când viața bisericii Predarea istoriei Bisericii învață depășirea diferențelor intra-bisericești și inter-bisericești, este de mare importanță pentru menținerea păcii și iubirii între diferitele confesiuni creștine Note privind metodologia și principiile prezentării materialelor Referire constantă la surse Echipa de autori s-a confruntat cu sarcina de a prezenta nu numai istoria Bisericii Antice studenților facultății de teologie într-un mod popular, ci și de a-i obișnui treptat cu o muncă atentă cu sursele Mici, dar importante pentru înțelegerea subiectului, citările din surse sunt incluse în textul manualului, tipărite cu caractere cursive reduse și separate de textul principal prin rânduri goale Dacă este necesar, li se oferă un comentariu lingvistic, istoric și teologic Astfel, marea majoritate a tezelor și faptelor abordate în manual se bazează pe surse specifice - - Introducere Cititor de texte despre istoria Bisericii Antice O experiență complet nouă în tradiția rusă de predare a disciplinelor teologice este compilarea unui cititor educațional despre istoria Bisericii Antice, care acoperă surse de la începutul Bisericii până în Este planificată publicarea cititorului în a doua parte a manualul ( - ) și includ în principal noi traduceri originale în limba rusă Scopul cititorului este de a oferi elevilor cunoștințe de primă mână, de a-i învăța să citească și să înțeleagă textele bisericești antice Pentru a facilita această sarcină, traducerile vor fi furnizate cu comentarii istorice, lingvistice și teologice Pentru comoditatea utilizării surselor, structura cititorului va repeta exact structura manualului O abordare complexă Istoria Bisericii este o disciplină educațională și științifică complexă, care include familiarizarea cu fundamentele altor discipline Pentru istoria Bisericii, critica textuală (critica izvoarelor), arheologia, istoria artei, liturgia istorică, istoria dreptului, istoria bisericii și a instituțiilor statului, prosopografia, studiile bizantine cu o întreagă gamă de discipline auxiliare proprii sunt de importanță fundamentală Datorită naturii complexe a istoriei Bisericii, un manual pe acest subiect ar trebui să includă informații elementare din aceste domenii Pentru îndeplinirea acestei sarcini (desigur, în măsura posibilităților și a necesității didactice), autorii s-au străduit constant Însăși complexitatea materiei istoriei Bisericii a făcut necesară acoperirea problemelor diverselor discipline ecleziastice - liturghie istorică, patrologie, teologie dogmatică, studii biblice și altele Astfel, exista riscul înlocuirii cursurilor corespunzătoare predate la facultățile teologice Autorii au înțeles acest pericol și au încercat să comunice doar informațiile cele mai elementare, de bază din domenii conexe, fără a intra profund în problema cursurilor de formare aferente acestora Orientare către cele mai recente cercetări și publicații de surse Un manual despre istoria Bisericii, creat în secolul al XXI-lea, este pur și simplu obligat să ia în considerare ultimele realizări ale oamenilor de știință - istorici ai Bisericii, cult, drept, scriere antică și artă Fără aceasta, este imposibil să rămânem în fruntea istoriei bisericii, care în Rusia în secolul al XX-lea din motive istorice și politice, multă vreme nu s-a putut dezvolta cu atâta succes ca în țările catolice și protestante Autorii manualului și-au propus sarcina de a lua în considerare cât mai complet posibil nu numai cel mai recent limba rusă, dar - - ISTORIA BISERICII VECHE și studii străine pe probleme istorice și bisericești Din diverse motive (confesionale, metodologice, lingvistice), nu toate lucrările luate în considerare sunt reflectate în bibliografia atașată, dar oferă o idee bună despre lucrările științifice și publicațiile de referință în limba rusă care au fost publicate recent Primul loc printre astfel de lucrări este ocupat pe bună dreptate de Enciclopedia Ortodoxă fundamentală, care a publicat deja de volume și nu are analogi în lume Deoarece majoritatea articolelor din această ediție sunt scrise de experți ruși de top în domeniul lor, enciclopedia reflectă cea mai modernă etapă în dezvoltarea științei istorice și ecleziastice ruse Din acest motiv, pe tot parcursul manualului, articolele Enciclopediei Ortodoxe sunt recomandate studenților pentru auto-studiu Desigur, un apel la lucrările cercetătorilor moderni nu ar putea anula pentru noi înalta autoritate a clasicilor științei ortodoxe ruse și străine Lucrările lor și-au găsit un loc demn și în cartea propusă Cunoașterea autorilor atât cu cele mai recente, cât și cu cele clasice lucrări străine despre istoria Bisericii a devenit posibilă datorită lucrării excelente a bibliotecii PSTGU, căruia autorii își exprimă sincera recunoștință Adaptarea la tipurile de învățământ cu normă întreagă și cu fracțiune de normă Din punct de vedere structural, textul manualului este construit ca o unitate de două niveluri Primul nivel este elementar, destinat studenților din învățământul la distanță Toate informațiile de la acest nivel sunt date cu font standard - inclusiv întrebări de securitate la sfârșitul fiecărui subiect Informațiile de al doilea nivel sunt destinate studenților cu normă întreagă Este alcătuit dintr-un bloc pentru studenții prin corespondență cu adăugarea a ceea ce este tipărit cu caractere mai mici (inclusiv cursive) Astfel, studenții cu frecvență redusă în studiul istoriei Bisericii se limitează doar la blocuri tastate cu font standard Studenții cu normă întreagă studiază textul manualului în întregime O astfel de distribuție și etichetare a informațiilor textuale permite evitarea dublării manualelor pentru departamentele cu normă întreagă și cu normă parțială În plus, dacă un student prin corespondență dorește să studieze mai în detaliu orice subiect, el poate face acest lucru făcând referire la părțile tipărite cu litere mici Astfel, conform planului nostru, va fi încurajată curiozitatea studenților și va fi stimulat interesul pentru studiul uneia dintre cele mai importante discipline ale ciclului teologic, istoria bisericii - - Introducere Compoziția și designul fontului manualului Manualul este format din două secțiuni Secțiunile sunt dedicate descrierii istoriei Bisericii în două perioade mari - perioada de opoziție dintre Biserică și stat (c - ) și perioada includerii treptate a Bisericii în sistemul instituțiilor statului până în sus până la triumful final al Ortodoxiei în lupta împotriva iconoclasmului ( - ) În fiecare secțiune, există mai multe teme principale Acestea sunt, pe lângă caracteristicile generale ale perioadei, secțiuni tematice despre relația Bisericii cu statul, istoria instituțiilor bisericești, cultul și arta bisericească, dezvoltarea teologiei dogmatice și a disciplinei bisericești Secțiunile I și II sunt construite simetric una față de cealaltă, ceea ce permite cititorului (studentului) să urmărească cu ușurință evoluția aspectelor individuale ale vieții bisericești de-a lungul a opt secole La sfârșitul fiecărui subiect, se oferă o listă de întrebări de control pentru a fi utilizate în seminarii și teste, precum și literatură recomandată în limba rusă pentru auto-studiul aprofundat al subiectului Textul manualului include citate din surse (font mic, cursiv) și informații cu caracter clarificator și dezvoltator destinate studenților cu normă întreagă (font mic, drept) La sfârșitul cărții sunt indexuri de subiecte și nume, precum și o listă de literatură folosită și recomandată Anexa conține tabele cu anii de domnie a împăraților romani și bizantini, a patriarhilor Constantinopolului și a papilor În conformitate cu cronologia părții I a manualului, tabelele au fost aduse la Noutatea manualului Cele mai multe dintre aceste caracteristici ale manualului nu au analogi în didactica teologică rusă și fac manualul experimental într-o anumită măsură Cât de reușit va avea acest experiment didactico-metodic, va arăta doar experiența predării în instituții de învățământ de specialitate Errar est umanum? și înțelegem că manualul cu siguranță nu este lipsit de neajunsuri Autorii vor fi foarte recunoscători colegilor profesori și studenți pentru orice comentarii care A greși este uman (lat ) -unsprezece- ISTORIA BISERICII ANTICHE Se preconizează îmbunătățirea manualului și îmbunătățirea calității predării istoriei Bisericii în universitățile teologice Acest ghid de studiu este partea I a istoriei Bisericii Partea a II-a, dedicată perioadei - , este în curs de creare Toți autorii și redactorul științific consideră că este de datoria lor plăcută să-și exprime profunda recunoștință față de rectorul PSTGU, decanul facultății de teologie, pr Vladimir Vorobyov, prorector pentru știință Rev Konstantin Polskov și decanul adjunct pentru cercetare Arh Nikolai Emelyanov, datorită căruia asistență și grijă acest manual a putut vedea lumina zilei Autorii și editorul își exprimă, de asemenea, sincera mulțumire colegilor care au citit cu amabilitate cartea în manuscris și au făcut comentarii valoroase: prof filozofie Stiinte Prot O Davydenkov, Ph D ist Științe EE Zaharov, Ph D teologia lui A S Nebolsin, pr Valentin Asmus, precum și recenzentul oficial al Cand ist Științe P V Kuzenkov Periodizarea istoriei Bisericii Antice Periodizarea istoriei Bisericii prezintă o serie de dificultăți specifice Cert este că împărțirea istoriei în perioade necesită anumite criterii Istoria statelor este de obicei împărțită în perioade în funcție de formele de guvernare De exemplu, pentru Roma este perioada regilor, perioada republicii, perioada imperiului; pentru politicile Greciei antice - perioada arhaică (formarea unui dispozitiv polis), perioada politicii clasice, perioada elenismului (criza organizării polis și formarea monarhiilor elenistice) Cum, deci, să construim o periodizare a Bisericii, care nu este nici stat, nici instituție de stat, ci, dimpotrivă, cuprinde o serie de instituții diferite ca natură și origine? Astfel, dacă Biserica este înțeleasă ca o adunare liturgică, atunci istoria ei ar trebui împărțită în perioade în funcție de evoluția formelor (riturilor) liturgice de cult Dacă reprezentăm Biserica ca o ierarhie a preoției și laicilor, atunci periodizarea va depinde de etapele de formare a ierarhiei Dacă problemele teologice și lupta împotriva ereziilor sunt plasate în centrul periodizării, atunci perioadele vor fi complet diferite decât în cele două cazuri precedente Aceste probleme metodologice nu și-au găsit încă o soluție în monografiile și manualele tradiționale despre istoria Bisericii Poet- - - Introducere Prin urmare, nu există o singură periodizare a istoriei Bisericii Fiecare autor a rezolvat această problemă în mod arbitrar, în funcție de abordările și preferințele personale De regulă, în istoria Bisericii Antice s-au distins perioadele pre-nicenă și post-nicenă Acesta din urmă, la rândul său, a fost împărțit în perioada Sinodelor Ecumenice ( - ) și perioada de după Sinoadele Ecumenice Aproape toate periodizările evidențiază unitatea Bisericii ca un criteriu separat - prin urmare, schisma dintre Răsărit și Apus din și începutul Reformei în Apus ( ) sunt considerate puncte cheie Dezavantajele unei astfel de clasificări sunt evidente: în primul rând, nu este clar pe ce bază este evidențiată perioada "pre-Nicena" (pentru istoria Bisericii, anul este mult mai important decât anul ) și în al doilea rând, nu este clar de ce ar trebui să se distingă o perioadă separată a Sinoadelor Ecumenice - la urma urmei, odată cu sfârșitul ei, formarea cultului bisericesc nu s-a încheiat, iar dogma a fost formulată doar în trăsăturile sale principale și principale (mai mult, diferențele dogmatice sunt deja notate între Est şi Vest la sfârşitul perioadei în legătură cu formula Filioque) În domeniul relațiilor biserică-stat, depășirea efectivă a conflictului dintre Biserică și stat privind cinstirea icoanelor s-a produs abia în anul , iar acest eveniment nu a avut nicio legătură cu Sinoadele Ecumenice Din cauza validității științifice insuficiente a periodizărilor tradiționale ale istoriei bisericii, pentru acest manual s-a decis să se ia un criteriu de periodizare cuprinzător care să țină cont atât de istoria externă, cât și de cea internă a Bisericii Istoria exterioară a Bisericii presupune elucidarea relațiilor sale cu instituțiile externe, nebisericești, în primul rând cu statul Istoria Bisericii în Imperiul Roman, și mai ales în Bizanț, trebuie privită cu siguranță în strânsă legătură cu istoria statului În ciuda faptului că puterea seculară a avut o influență limitată asupra treburilor bisericești, începând deja din secolul al IV-lea fără putere seculară (imperială) era imposibil să se rezolve o singură problemă de principiu pentru Biserică Nu doar cele Ecumenice, ci chiar și unele Consilii Locale au fost convocate la inițiativa împăraților Împărați i-au aprobat pe mitropoliții și patriarhii aleși de Biserică, au luptat împotriva ereticilor și au oferit Bisericii un sprijin material și diplomatic enorm Se poate spune fără exagerare că ideologia bisericească-stat a Bizanțului a văzut în împăratul pământesc capul Bisericii, așa cum Domnul Iisus Hristos este capul ei ceresc Binecuvântarea Bisericii în persoana Patriarhului Constantinopolului a fost o condiție necesară - - ISTORIA BISERICII VECHE viem ocuparea legitimă a tronului de către următorul împărat Bizantinii cunoșteau bine legătura inseparabilă dintre Biserică și imperiu - de aceea "Istoria Bisericii" a lui Socrate Scolastic este împărțită în cărți după termenii domniei împăraților: Prinț I - domnia lui Constantin cel Mare ( - ), carte II - domnia lui Constantius / ( - ), etc La rândul ei, Biserica a împrumutat foarte mult de la stat, mai ales în domeniul jurisprudenței și al legislației bisericești Multe reglementări bisericești au primit prima sancțiune legală nu în canoanele catedralei, ci în legile împăraților bizantini Colecțiile de drept bisericesc (nomocanoni) au inclus nu numai canoane, ci și legi de stat Deja în secolul al V-lea statul și Biserica formează un sistem juridic unificat în care o instituție o ajută și o sprijină pe cealaltă Istoria internă presupune o relatare cuprinzătoare a dezvoltării dogmaticii, cultului și diviziunilor majore ale bisericii (care apar tocmai pe motive dogmatice sau din motive de natură disciplinară și liturgică) Problema metodologică insolubilă este că este imposibil să se alcătuiască o singură periodizare pentru istoria Bisericii Răsăritene și Occidentale În primele zece secole de istorie creștină, Răsăritul (Constantinopol, Alexandria, Antiohia, Ierusalim și o serie de centre bisericești mai mici) și Occidentul (Roma, iar până în secolul al V-lea și Cartagina) au reprezentat o singură Biserică, dar și atunci destinele lor au fost atât de diferite încât este imposibil să le încadrezi într-o singură periodizare Din acest motiv, și în conformitate cu tradiția, accentul principal atât în periodizare, cât și în prezentarea materialului este pus pe istoria Bisericii Răsăritene Pe baza unor criterii complexe, periodizarea adoptată în acest manual este următoarea: Perioada I: aprox - d Hr Istoria Bisericii Creștine într-un stat păgân - Imperiul Roman Perioada de existență ilegală a Bisericii în stat și persecuții sporadice a creștinilor Aceasta este și perioada formării principalelor instituții bisericești, ierarhie, cult, perioada primelor dispute dogmatice, apariția ereziilor și schismelor locale Perioada II: - Istoria Bisericii în Imperiul Creștin - Bizanț Această perioadă este împărțită într-un număr de subperioade", a) - Perioada de dezvoltare teologică și de adoptare a principalelor dogme bisericești, depășirea celor mai periculoase erezii (arianismul, nestorianismul, monofizitismul) Începutul Universal Cos - - Introducere porc Formarea unui nou patriarhat al Bisericii Universale cu centrul ei la Constantinopol Formarea sistemului "pentarhiei" a celor cinci patriarhii ortodoxe Formarea definitivă a imperiului creștin cu înregistrarea legală a dreptului bisericesc ca parte integrantă a dreptului imperial al Bizanțului ("Codul" și romanele bisericești ale lui Iustinian) Fundamentarea ideologică a cooperării armonioase ("simfonie") a imperiului cu Biserica, formarea definitivă a ideologiei monarhiei ortodoxe (după H -G Beck, "ortodoxia politică") Primele conflicte ale Constantinopolului cu Biserica Romană pe probleme de dogmatică și administrație bisericească b) - Perioada de formare a principalelor dogme și instituții bisericești Răspândirea și depășirea ereziilor hristologice ale persuasiunii monofizite - monoenergismul și monotelismul Pierderea controlului bizantin asupra provinciilor estice ale imperiului Adoptarea corpus de canoane al Bisericii Ecumenice la Sinodul Ecumenic V-V (Trulla) (Constantinopol, - ) Continuarea separării lingvistice, culturale și spirituale a Occidentului latin și a Orientului grecesc c) - Perioada disputelor teologice despre icoane și persecuții declanșate de statul bizantin împotriva adoratorilor icoanelor (prigoana nu a afectat Biserica Apuseană, care se afla în afara Imperiului) este cel mai important moment al refacerii și reînnoirii Bisericii Răsăritene după persecuția iconoclastă, care este afirmat direct în Prologul la Sinodul Ortodoxiei: "Sărbătorim ziua reînnoirii" d) - Perioada contradicțiilor crescânde între Occidentul și Orientul creștin Dispute teologice despre azime (Euharistia despre azime) și Filioque Despărțirea dintre Roma și Constantinopol sub Patr Sf Fotie Căderea Bisericii de Apus de la Ortodoxia universală în este cel mai important eveniment care a influențat întreaga istorie ulterioară a creștinismului e) - Perioada conflictelor ecleziastice și politice dintre Bizanț și Occident Începutul cruciadelor și ciocnirea intereselor bizantine cu interesele statelor occidentale în ascensiune - în primul rând Veneția și Genova, apoi Sfântul Imperiu Roman Influența occidentală asupra curții imperiale și asupra Bisericii din Constantinopol Luptă împotriva noilor erezii Cucerirea Constantinopolului de către cavalerii Cruciadei a IV-a în , schimbarea reședinței patriarhului ecumenic - - ISTORIA BISERICII VECHE f) - Declinul treptat al influenței bizantine în Marea Mediterană pe fondul încercărilor regulate și de fiecare dată eșuate de unire cu Biserica Romană Formarea de noi Biserici autocefale în Balcani Perioada se încheie cu lichidarea statalității bizantine ortodoxe în și transferul Patriarhiei Ecumenice a Constantinopolului sub controlul complet al musulmanilor de alte credințe După aceea, centrul Ortodoxiei universale se mută la Moscova - a treia Roma SECȚIUNEA I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Informații generale Apariția și primii ani ai istoriei Bisericii (KA Maksimovici, S A Medvedev) Originea numelui Cuvântul rusesc "Biserică" provine din cuvântul slavon bisericesc ts'rk'i Aceasta din urmă se întoarce la germanica (vechea înaltă germană) kiri(h)ha (cf germană Kirche), care la rândul său provine din greacă hirioskhbv "A lui Dumnezeu, aparținând Domnului" Creștinii greci au numit templul, clădirea bisericii, cuvântul khirioskhbv Pentru a numi Biserica ca o comunitate a credincioșilor, limba greacă a folosit (și încă folosește) cuvântul ekklesia (greacă bhhht | o (a) Din limba greacă, cuvântul bhhht | o (a) a fost împrumutat în latină ( ecclesia), din care limbi romanice (It chiesa, franceza eglise, spaniola iglesiă) În Evanghelii, cuvântul bHhHt | o(a) apare doar de două ori Prima dată este în Matei XVI, : "Tu ești Petru și pe această piatră voi zidi Biserica Mea", a doua oară - în timpul descrierii Domnului a ceea ce trebuie făcut cu fratele păcătos, iar aici Biserica devine autoritatea care trebuie să ia decizia finală cu privire la fratele păcătos (Mat XVII, ) În afara Evangheliilor, acest cuvânt este adesea folosit în cartea Faptele Apostolilor și în epistolele apostolice (cf Fapte II, ; V, ; VII, etc ; Romani XVI, etc ; Col I, ; IV, etc ; Col VIII, etc ; Gal I, etc ; Efeseni , etc ) Numele grecesc al Bisericii a venit la Evanghelii din terminologia greacă veche de stat-legal În Grecia antică, adunarea populară era numită ekklesia - cel mai înalt organism al democrației directe în politicile grecești din secolele VI-IV î Hr ^ ^ oeb ^-ţia poporului a inclus toţi bărbaţii liberi care au atins perfecţiunea G ^ ^ ia Acestui organism îi aparținea puterea supremă din orașul Rzhva Cuvântul în sine provine din verbul grecesc ekkaleo (ehkhaLIIEi - - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica într-un imperiu păgân ( - ) a chema (la o întâlnire)' Adică, ekklesia în sensul primordial, original al cuvântului, este o colecție de "cei chemați" care au venit la chemarea oamenilor În Septuagintech, cuvântul ekkKht | sg a este tradus din evr qâhâl "adunare" (Deut IX, ), "societate" (ibid , XXIII, ) Apariția Bisericii Pogorârea Duhului Sfânt asupra apostolilor, care a avut loc în a -a zi după Învierea lui Hristos, este considerată temelia Bisericii Creștine (Fapte II, - ) Această zi în tradiția creștină este numită Rusalii (greacă Psѵtg|hoatg|, latină Quinquagesimâ) Sărbătoarea Rusaliilor era cunoscută și de religiile evreilor, care o prăznuiau la sfârșitul lunii mai, în a -a zi după Paști, în Nisanul Această sărbătoare era numită și Sărbătoarea Secerișului În această zi, evreii au jertfit lui Iahve primele roade ale recoltei lor În plus, sărbătoarea a fost dedicată dăruirii Legii Sinaiului evreilor, care a avut loc la de zile după trecerea poporului evreu condus de Moise prin Marea Roșie (Roșie) În această zi de sărbătoare pentru iudei a avut loc coborârea Duhului Sfânt asupra apostolilor Data Cincizecimii creștine este determinată destul de exact - este anul d Hr În acest manual, această dată este luată ca bază Apostolii și ideea apostolică Cuvântul "apostol" provine din altă greacă attosgtoHo? 'mesager' Așa sunt numiți în evanghelii cei mai apropiați ucenici și urmași ai lui Hristos: Andrei Cel Întâi Chemat, Simon-Petru, Iacov (fiul) Zebedeu, fratele său Ioan, Filip, Bartolomeu, Toma, Matei, Iacov (fiul) Alfeu , Leoway, supranumit Tadeu (după Evanghelia după Luca, în locul lui Iuda, fratele lui Iacov), Simon Zelotul (Cananitul) și ultimul - Iuda Iscarioteanul (ulterior, în locul lui a fost ales Matia, cf Fapte I, ) ) Numărul este simbolic - corespunde celor seminții ale lui Israel, pe care apostolii le vor judeca la sfârșitul timpurilor (Mat XIX, ) În același timp, apostolii formează miezul noului Israel, adică Biserica lui Hristos, care vine să înlocuiască vechiul Israel mier descrierea Ierusalimului ceresc în Apocalipsa Sf Ioan Evanghelistul: Are un zid mare și înalt, are doisprezece Septuaginta (lat Septuaginta "Șaptezeci") este o traducere greacă a Vechiului Testament, făcută la Alexandria în secolele III-II î Hr (mai precis, ) "interpreți" (traducători) Nisan este prima lună a anului conform calendarului lunar ebraic Aproximativ corespunde lunilor martie - aprilie ale calendarelor iulian și gregorian - - Informații generale Apariția și primii ani ai istoriei Bisericii porților și pe ei doisprezece îngeri; pe porți sunt scrise numele celor douăsprezece seminții ale copiilor lui Israel: trei porți de la răsărit, trei porți de la miazănoapte, trei porți de la miazăzi, trei porți de la apus Zidul cetății are douăsprezece temelii, iar pe ele sunt numele celor doisprezece Apostoli ai Mielului (Apoc XXI, - ) În Evanghelia după Luca, pe lângă cei apostoli principali, încă (în manuscrise există o variantă - ) sunt menționați apostoli trimiși de Hristos "în orice oraș și loc unde El Însuși a vrut să meargă" (Lc X) , ) Numele tuturor celor de apostoli nu au fost păstrate, iar "Faptele" lor apocrife sunt în mare parte legendare Ideea apostoliei ca slujire este de a răspândi învățăturile lui Hristos printre poporul ales al lui Dumnezeu - evrei, precum și printre toate celelalte popoare de pe pământ Apostolatul este mărturie despre Hristos Arătându-se apostolilor după Învierea Sa, Hristos le spune: Vei primi putere când Duhul Sfânt va veni peste tine; și îmi veți fi martori în Ierusalim, în toată Iudeea și Samaria și până la marginile pământului (Fapte : ) Fiecare apostol, fiind un mesager al lui Hristos, este condus de Duhul Sfânt și simte mereu prezența plină de har a Domnului său (cf Mat XXVIII, cuvintele de despărțire ale Mântuitorului către apostoli: "Iată, Eu sunt cu voi toți zilele, până la sfârșitul veacului") Apostolii au întemeiat primele Biserici locale - Ierusalim (Fapte II, - ), Antiohia (Fapte XI, - ), Filipeni (Fapte XVI, - ), Tesalonic (Fapte XVII, - ) , Corint (Fapte XI, - ) Faptele XVIII, - ), Efes (Faptele XIX), etc , care au devenit ulterior nucleul Bisericii Universale Din cuvântul grecesc alostoChts "mesaj, apostolat", tradus în latină prin cuvântul missio, provine conceptul nostru de misiune, lucrare misionară Astfel, lucrarea misionară este o continuare directă a lucrării primilor apostoli ai lui Hristos Sfinții slăviți de Biserică, care au slujit cu succes la răspândirea credinței lui Hristos în lume, sunt numiți "Egale cu apostolii" - cum ar fi, de exemplu, Sfântul Împărat Constantin cel Mare, Sfânta Nina, Luminatorul Georgia, Sf Chiril si Metodie, invatatorii slavilor, Sf Domn Vladimir, Iluminatorul Rusiei, si multi altii Cuvântul "apocrif" (din grecescul aldhrghra "secret, ascuns") se referă la textele creștine timpurii despre Mântuitorul, Maica Domnului și apostoli, recunoscute de Biserică ca fiind false și, prin urmare, neincluse în canonul Sfântului Scripturile Noului Testament - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Relația dintre Biserica primară și iudaism O trăsătură distinctivă a Bisericii din prima ere a fost că ea a împrumutat mult din tradițiile iudaismului Prin urmare, etapa cea mai timpurie a existenței Bisericii a fost numită iudeo-creștinism Evreii din vremurile apostolice nu cunoșteau încă cărțile Noului Testament și puteau accepta poruncile învățăturii creștine numai în lumina Legii iudaice Hristos însuși a trăit într-un mediu evreiesc, a vizitat templul lui Iahve din Ierusalim și a predicat doar evreilor Între ei s-a desfășurat și predicarea apostolică Astfel, prima predică a Sf Petru după Rusalii a fost adresat evreilor din Ierusalim (Faptele Apostolilor II, - ) În ea, apostolul se referă la profeții Vechiului Testament - Ioel și David A doua predică Petru, pronunțat în templul din Ierusalim, conține și referiri la profeții antice - în special, sunt menționate Samuel și Moise (Faptele III, - ) Astfel, autoritatea învățăturii creștine sa bazat inițial pe autoritatea tradiției Vechiului Testament În zilele noastre, desigur, este imposibil să combinați iudaismul și creștinismul în cadrul unui singur crez, nu putem fi atât evreu, cât și creștin Cu toate acestea, în primii ani ai existenței Bisericii, creștinismul s-a opus nu atât iudaismului în ansamblu, cât formei sale corupte, ritualice, care se dezvoltase până atunci Vechea tradiție evreiască (Legea și Profeții) nu era mai puțin sacră pentru primii creștini decât pentru cei mai ortodocși evrei - la urma urmei, în această tradiție creștinii au tras promisiuni despre venirea lui Mesia Cunoașterea strălucită a Legii iudaice de către Hristos și apostoli subliniază importanța cheie pe care aceștia o acordau predicării printre poporul ales al lui Dumnezeu Prin urmare, primii urmași ai lui Hristos au fost evrei care s-au convertit la creștinism din credința strămoșilor lor Un exemplu remarcabil de elocvență acuzatoare este discursul Sf primul mucenic Ştefan, plasat în cartea Faptele Apostolilor (cap VII) Din acest discurs devine evident că primii creștini evrei cunoșteau foarte bine și venerau profund Vechiul Testament evreiesc Totuși, din aceeași Scriptură ei au tras patos acuzator, biciuind ulcerele practicii religioase din vremea lor - în primul rând, neîncrederea în Mesia, a cărui apariție a fost prezisă de profeți Sfântul Ștefan îi acuză pe contemporanii săi că nu doresc să asculte aceste profeții și să le creadă Cuvintele sale figurative adresate evreilor - "oameni cu inimi și urechi netăiate împrejur" - au devenit înaripate - - Informații generale Apariția și primii ani ai istoriei Bisericii După persecuția Bisericii din Ierusalim (Fapte VIII, ), mulți creștini s-au împrăștiat în diferite regiuni ale Răsăritului, "nepropovăduind Cuvântul nimănui decât evreilor" (Fapte XI, ) Această remarcă curioasă arată că predica apostolică a început imediat să se răspândească în comunitățile evreiești din Orient Universalismul Bisericii Primare În ciuda apropierii sale de iudaism, Biserica, încă din primele zile de existență, se pregătea să dezvăluie o nouă învățătură tuturor popoarelor pământului Acest lucru este dovedit de cuvintele lui Hristos însuși, păstrate în Evangheliile sinoptice: Așa că mergeți să faceți ucenici din toate neamurile, botezându-i în numele Tatălui și al Fiului şi Duhul Sfânt (Mat XXVIII, ) Mergeți în toată lumea și propovăduiți Evanghelia întregii creații (Mc XVI, ) Așa este scris și așa a fost necesar ca Hristos să sufere și să învie din morți a treia zi și să fie propovăduit în numele Său pocăința și iertarea păcatelor în toate neamurile, începând cu Ierusalim (Lc XXV) , - ) Desigur, în această poruncă, "toate popoarele" însemna popoare păgâne, neatașate de religia iudaică, necunoscând pe Unul Dumnezeu Totuși, marea misiune de a-i lumina pe păgâni nu putea fi îndeplinită fără o pregătire îndelungată și atentă Prin urmare, păgânii au constituit la început doar o mică parte din urmașii lui Hristos Conform poruncii păstrate de Evanghelistul Luca, apostolii și-au îndreptat atenția principală către iluminarea evreilor din Ierusalim și Palestina Să cităm un episod din cartea Faptele Apostolilor, care mărturisește depășirea de către Biserică a cadrului național al iudaismului tradițional Vorbim despre istoria centurionului cezarian (mai precis, centurionul, comandantul unuia dintre cele două secole ale manipolului roman) Corneliu Când Corneliu primește ordin de la un înger să-l aducă pe Simon-Petru acasă și să-i asculte învățătura, oamenii trimiși de el îl găsesc pe Petru imediat după ce i s-a arătat un glas într-o vedenie: "Ce a curățit Dumnezeu, tu nu iei în considerare necurat " Petru a interpretat corect această instrucțiune - când sutașul Corneliu a căzut în genunchi înaintea lui, Petru a rostit următoarele cuvinte: Știți că este interzis unui evreu să comunice sau să se apropie de un străin; dar Dumnezeu mi-a descoperit că nu voi considera nicio persoană murdară sau necurată (Faptele Apostolilor x, ) Deci s-a împlinit porunca, formulată ulterior de Sf Pavel, potrivit căruia pentru Hristos și în Hristos "nu există niciunul - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) nici evreu" (Gal III, ) În aceeași relatare a Faptele apostolilor despre Kornilin, se spune că, atunci când Duhul Sfânt a coborât peste cei care l-au ascultat pe Petru, "credincioșii tăiați împrejur, care au venit cu Petru, au fost uimiți că darul Duhului Sfânt a fost revărsat peste neamuri Căci i-au auzit vorbind în limbi și mărind pe Dumnezeu" (Faptele Apostolilor X, - ) Minunea coborârii Duhului Sfânt asupra neamurilor a fost incredibilă numai pentru cei care au fost crescuți în spiritul exclusivității iudaice Universalismul creștin nu și-a primit încă expresia clasică în formula Sf Pavel - "nu există nici grec, nici evreu" Chiar în ceasul în care Corneliu și păgânii din jurul lui au primit Botezul cu Duhul Sfânt și au devenit creștini, noua învățătură a depășit cadrul îngust național-religios Motto-ul Bisericii au fost cuvintele Sf Pavel: "Toți am fost botezați printr-un singur Duh într-un singur trup, evreu sau grec, sclav sau liber; şi toţi sunt adăpaţi dintr-un singur Duh" ( Cor XII, ) Ideea creștinilor aleși de Dumnezeu ca "popor sfânt", "poporul lui Dumnezeu" ( Pet II, , ) a apărut treptat din ideea evreilor aleși de Dumnezeu și a început să pună mâna pe mase de păgâni care trăiesc în imperiu Iudeo-creștinismul a devenit doar o scurtă etapă de tranziție către un creștinism cu adevărat universal, "catolic" Catedrala Apostolică din Ierusalim Cu toate acestea, au existat cei din Biserică care au cerut pentru noii convertiți de la neamuri tăierea împrejur după ritul iudaic și îndeplinirea cu grijă a instrucțiunilor Legii mozaice Această problemă a necesitat o decizie colegială cu participarea reprezentanților diferitelor comunități creștine Cam - de ani s-a adunat primul sinod bisericesc la Ierusalim, la care au participat apostolii și preoții care se arătaseră cu puțin timp înainte (Fapte XV, - ) Ap Petru a vorbit primul la consiliu El a declarat: Bărbați frați! Știți că din zilele celui dintâi Dumnezeu m-a ales pe dintre noi, pentru ca din gura mea neamurile să audă cuvântul Evangheliei și să creadă; și Dumnezeu, Cunoscătorul de inimi, le-a dat o mărturie, dându-le Duhul Sfânt, așa cum ne-a făcut nouă; și nu a făcut nicio diferență între noi și ei, curățindu-și inimile prin credință De ce Îl ispiteşti acum pe Dumnezeu, să pui pe gâtul ucenicilor un jug pe care nici părinţii noştri, nici noi nu l-am putut purta? Dar noi credem că prin harul Domnului Isus Hristos vom fi mântuiți, așa cum sunt ei (Fapte XV, - ) Vorbind despre alegerea sa de a predica neamurilor, Petru, desigur, a avut în vedere botezul sutașului Corneliu cu familia sa - - - Informații generale Apariția și primii ani ai istoriei Bisericii primilor păgâni care s-au convertit la creștinism Catedrala a ascultat apoi povestea lui Pavel și Barnaba, care făcuseră o călătorie misionară lungă și, în general, de succes În sfârșit, aplicația Iacov Alfeu, "fratele Domnului" , a pus capăt disputei citând remarcabila vorbă a profetului Amos despre vestirea numelui Domnului tuturor popoarelor pământului (Amos IX, - ) La propunerea lui Petru și Iacov, apostolii au decis să nu impună neamurilor toate poruncile și interdicțiile Legii iudaice, ci să-i oblige să se abțină numai de la idolatrie, sânge, sugrumare și curvie și, de asemenea, să nu facă altora ceea ce nu și-ar dori pentru ei înșiși (Fapte XV, ) Inutil să spun că pentru apostoli înșiși și pentru alți evrei convertiți au rămas în vigoare nu numai aceștia, ci și alte precepte ale iudaismului Persecuția de către evrei Preoția evreiască conservatoare a primit noua învățătură cu ostilitate, deoarece părea că a zguduit temeliile credinței paterne Primele predici ale apostolilor au provocat o reacție iritată din partea clerului și a regelui Irod Agripa R, care au simțit o amenințare la adresa poziției lor privilegiate Într-adevăr, pentru cei puternici ai acestei lumi, pocăința pentru păcate, la care au chemat apostolii, este rareori un scop dorit Persuasiunea, calomnia și violența directă au încercat să-i oblige pe apostoli să nu mai predice (Fapte IV, - ; VI, - ; VIII, ; XII, - ) Atunci au apărut primii martiri în Biserică (Sf Apostol Iacob Zebedeu, fratele Apostolului Ioan şi al Sfântului Ştefan) Cu toate acestea, persecuția iudaică nu a reușit să-i intimideze pe ucenicii lui Hristos - dimpotrivă, cei care au fugit de persecuție au adus cuvântul lui Dumnezeu în Cipru, Fenicia și Antiohia (Faptele XI, ) Predicarea Evangheliei a continuat, iar numărul convertiților s-a înmulțit Misiunea Apostolilor În ciuda succesului primei predici apostolice, majoritatea evreilor palestinieni nu au acceptat noua doctrină și au păstrat vechea credință Ca și episodul din Fapte XXI, - , predicarea în Ierusalim a devenit curând o moarte pentru apostolii lui Hristos Ap Iacov cel Tânăr (spre deosebire de apostolul Iacov cel Bătrân, fiul lui Zebedeu) este fiul lui Alpheus, în tradiția occidentală, începând cu beatitudine Ieronim este identificat cu "fratele Domnului" (Gal I, ), care era fiul Mariei Cleopova, care era sora Maicii Domnului Conform acestei tradiții, Iacov era nepotul Fecioarei Maria și vărul trupesc al lui Hristos Nepotul lui Irod Antipa și nepotul lui Irod cel Mare El a condus Palestina sub protectoratul roman între și și a primit puterea asupra Iudeii și Ierusalimului abia în - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) este cu adevărat periculoasă Așadar, împlinind rânduiala Învățătorului, apostolii au început să propovăduiască în alte țări și, mai mult, nu numai printre iudei, ci și printre neamuri Rolul fundamental în tranziția de la iudeo-creștinism la creștinism ca religie mondială este de obicei atribuit Sf aplicația Pavel, "apostolul neamurilor" (Rom XI, , cf Fapte XXVI, ; Tim II, ) Dar nu există nicio îndoială că Pavel a fost principalul, dar în niciun caz singurul, distribuitor al Evangheliei creștine în întreaga lume antică Rolul lui Paul a fost însă excepțional din diverse motive În primul rând, este necesar să remarcăm calitățile personale remarcabile ale lui Pavel - energie nestăpânită, talent diplomatic, pricepere de orator Pavel a fost singurul dintre apostoli care avea cetățenie romană Această împrejurare a fost de mare importanță - la urma urmei, numai un cetățean al acestui univers putea predica valoarea universală a Evangheliei în întinderile ecumenei (adică universul - pământul "locuit, locuit") - mai precis, un cetățean al imperiul, acoperind întreaga lume civilizată cunoscută la acea vreme, opus lumii "barbari" Cetățenia romană a servit ca un fel de salva-conduit pentru Pavel, salvându-l adesea de represaliile extrajudiciare ale autorităților evreiești și romane (cf Fapte XX, - ) Este de remarcat faptul că, după convertire, Saul (aceasta este o formă specială a numelui Saul - cf regele evreu cu același nume) preferă să se numească nu după numele său evreiesc, ci după o consonanță romană cu acesta - Paulus, Paul Poate că, încă de la începutul slujirii sale, el a intenționat astfel să iasă în evidență din mediul evreilor și, dimpotrivă, să devină al său pentru neamuri În narațiunea cărții Faptele Apostolilor, Evanghelistul Luca, după ce l-a luminat pe prigonitorul creștinilor cu lumină dumnezeiască în drumul spre Damasc, îl numește de ceva vreme Saul, dar începând de la cap XIII, acest nume este în cele din urmă înlocuit de Pavel Pavel cunoștea limba ebraică, precum și limba culturii mediteraneene din acea vreme - greaca (Fapte XXI, , ), care este absolut necesară pentru predicarea în rândul elenilor și evreilor elenizați Darul "vorbirii în limbi" primit de apostoli la Rusalii a contribuit foarte mult la facilitarea predicării lor între diferitele popoare Să ne amintim, însă, că Pavel în acea vreme era Saul, persecutorul creștinilor și nu a primit darul de a "vorbi în limbi" (cel puțin la vremea aceea) Cunoașterea limbii greacă, semi- - - Informații generale Apariția și primii ani ai istoriei Bisericii cântat în mod "tradițional", i-a slujit bine după convertirea sa la Hristos în cursul a patru călătorii misionare De asemenea, era important că Pavel, înainte de convertirea sa, a fost un evreu zelos, educat de cel mai proeminent profesor al legii din acea vreme, Gamaliel (Faptele Apostolilor XXVI, ) Pavel aparținea unei secte evreiești foarte influente a fariseilor, cunoștea foarte bine Scripturile și, prin urmare, putea să găsească înțelegere nu numai printre oamenii din afară, ci și să comunice pe picior de egalitate cu adepții Legii iudaice Aproape toată viața lui Pavel după convertirea sa la Hristos a fost petrecută în călătorii misionare prin țări păgâne În prima călătorie (Faptele XIII, XIV) Pavel a mers cu tovarășii săi Barnaba și Marcu Ioan (conform legendei, ambii erau dintre cei de apostoli) Au predicat în Antiohia Siriană, Seleucia, Cipru (Salamis, Paphos), Antiohia Pisidiană, Iconium, Lystra, Perge și Attalia Călătoria a durat aproximativ cinci ani ( - ) După întoarcerea lui Pavel la Antiohia, la Ierusalim a avut loc Sinodul Apostolic A doua călătorie a lui Pavel (Fapte XV, - XVIII, ) a avut loc aproximativ în - de ani Ca asistenți, Pavel i-a luat cu el pe ucenicul său Sila (prescurtat de la numele lui Silouan - Cor I, ) și pe Timotei, care li s-a alăturat în Listra din Licaon (evreu de mamă și grec de tată) De data aceasta au predicat mai ales în Grecia și Macedonia Apoi, prin Efes și Cezareea, apostolii s-au întors la Antiohia A treia călătorie (Fapte XVIII, - XXI, ) a întreprins-o Pavel, probabil în anul , însoțit de Timotei și de alți ucenici ai apostolului În acest moment, în Bisericile creștine nou înființate din Grecia, au început tulburări asociate cu propovăduirea evreului învățat din Alexandria Apolo (Faptele XVIII, ) S-a ajuns la punctul în care Biserica Corintiană a fost împărțită în grupuri, dintre care unul îl sprijină pe Apolo, celălalt îl sprijină pe Apostol Petra (Kifu) Prima epistolă a lui Pavel către Corinteni este dedicată soluționării acestor contradicții În timpul celei de-a treia călătorii, Pavel a predicat timp de aproximativ doi ani la Efes - centrul cultului lui Artemis cu faimosul său templu și unul dintre cele mai importante centre culturale ale Orientului păgân În cele din urmă, a patra călătorie - la Roma - a făcut-o apostolul deja în anii săi de decădere și de fapt în postura de prizonier (Faptele XXVII, XXVIII) A fost dus la curtea împăratului roman, însă, din moment ce era cetățean al imperiului și nu a făcut nimic - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) era periculoasă din punct de vedere social, supraveghetorii i-au oferit o oarecare libertate - inclusiv libertatea predicării creștine După cum mărturisește cartea Faptele Apostolilor, Pavel și-a adresat mai întâi predica diasporei evreiești elenizate Evreii elenizați (pe care cartea Faptele Apostolilor îi numește "heleniști" - cf Fapte VI, ) locuiau în marile orașe din Orient Limba lor maternă nu era ebraica (aramaica), ci greaca Așadar, celebrul filozof și teolog evreu Filon (c î Hr - d Hr ), care locuia în Alexandria, unde era o mare comunitate evreiască, nu cunoștea limba ebraică și ca Preot Scripturile au folosit Septuaginta Adevărat, evreii din diaspora ("împrăștiere"), ca și colegii lor de credință din Palestina, au acceptat Vestea Bună fără prea mult entuziasm Un episod caracteristic a avut loc în timpul primei călătorii misionare a lui Pavel Când Pavel și Barnaba predicau în sinagoga din Antiohia din Pisidia (Fapte XIII, - ), păgânii le-au cerut să le predice (ibid , ) În ziua hotărâtă, aproape toată cetatea, care era formată din neamuri, s-a adunat pentru a asculta de Pavel și Barnaba În timpul conversației lor, evreii locali au început să contrazică și să contrazică apostolii "Atunci Pavel și Barnaba au spus cu îndrăzneală: voi ați fost cei dintâi cărora li s-a propovăduit Cuvântul lui Dumnezeu, dar când îl respingeți și vă faceți nevrednici de viața veșnică, iată, ne întoarcem către neamuri" (ibid , ) Adevărat, deja în cetatea alăturată, Iconium, păgânii au ieșit împreună cu iudeii împotriva apostolilor și aproape i-au ucis cu pietre (Fapte XIV, - ) Nici propovăduirea apostolică printre evreii din Corint în timpul celei de-a doua călătorii a lui Pavel nu a avut succes, astfel încât Pavel a fost silit, scuturându-și praful de pe haine, să renunțe la îndemnul iudeilor și să se întoarcă către neamuri (Fapte XVIII, - ) ) În timpul lungii șederi a lui Pavel la Efes, evreii s-au împietrit atât de mult împotriva lui, încât a fost nevoit să-și conducă conversațiile nu în sinagogă, ca de obicei, ci în școala privată a unui anume Tyrannus (Faptele XIX, ) Mult mai receptivi la predicarea creștină au fost așa-numiții prozeliți, adică ne-evreii convertiţi la Erau trei Antiohii în Răsărit Unul dintre ei, care a devenit locul de naștere al Bisericii din Antiohia, se află pe râu Orontes în nordul Siriei (Antiohia de pe Orontes) Un altul a fost fondat în regiunea Pisidiei din sud-vestul Asiei Mici (Antiohia Pisidiei) Al treilea este situat în regiunea Kariya de pe râu Meandru (Antiohia pe Meandru) Aceasta se referă la a doua Antiohia - - Informații generale Apariția și primii ani ai istoriei Bisericii iudaismului (acestea sunt menționate în Mat XXIII, ; Fapte II, ; VI, ; XIII, ; în traducerea sinodală a Faptelor, acestea sunt uneori denumite " convertiți de la neamuri") Credința prozeliților a variat de la acceptarea deplină a iudaismului până la o pasiune pentru doar anumite aspecte ale doctrinei Unul dintre motivele pentru care aderarea deplină la iudaism nu a fost larg răspândită a fost Legea iudaică, cu prescripțiile sale rituale stricte (inclusiv circumcizia), care a respins mulți oameni care simpatizau în principiu cu iudaismul Prozeliții păgâni au devenit una dintre principalele verigi intermediare în transmiterea învățăturii creștine către alte popoare În timpul celei de-a doua călătorii, Sf Pavel și tovarășii săi (proorocul Sila și apostolul Luca) au propovăduit în sinagogile Macedoniei și au dus mulți prozeliți și păgâni evrei cu propovăduirea lor (Fapte XVII, - ) O etapă importantă în misiunea apostolică în rândul păgânilor a fost propovăduirea Sf Pavel din Areopagul din Atena, cel mai înalt consiliu al bătrânilor orașului, care s-a întrunit sub Acropole de pe așa-numitul Deal Ares (greacă "Areso? tgauo?") Adresându-se unui public grec care nu era familiarizat cu scripturile iudaice, Pavel a fost forțat să folosește imagini care erau de înțeles pentru ea De aceea, aici s-a referit mai întâi la "Dumnezeu necunoscut", al cărui altar l-a văzut în Atena Vorbind despre Zeitatea necunoscută, apostolul, într-un discurs ulterior, a subliniat ce fel de Dumnezeu predică Totodată, ținând cont de nivelul educațional al ascultătorilor săi, nu a omis să facă referire la "poeții" păgâni care au ridicat neamul uman acestei Zeități O tabletă cu discursul original al Sf Pavel (conform textului Faptelor XVII, - ) împodobește acum piciorul stâncii Areopagului atenian - dar, vai, în zilele noastre un turist rar venit de la Acropole la Areopag ar putea explica clar ce spun aceste litere grecești de neînțeles Narațiunea cărții Faptele Apostolilor despre propovăduirea lui Pavel continuă cu o descriere a câtorva dintre discursurile sale adresate poporului din Ierusalim (cap XXII) și la ședințele de judecată - mai întâi în fața Sinedriului evreiesc din Ierusalim (cap XXIII), în Cezareea înaintea guvernatorilor romani Felix și Festus (cap XXII și XXV), apoi în prezență Sinhedrin (din grecescul sgѵѵёbriоѵ "întâlnire, ședință") - cel mai înalt consiliu judiciar al evreilor din Ierusalim, era format din de membri, în frunte cu marele preot Curtea a hotărât cauze atât de natură religioasă, cât și politică - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) a regelui evreu Irod Agripa al II-lea și a reginei Verenice (cap XXVI) Așadar, propovăduirea apostolică, răspândită mai întâi printre evreii din Palestina, și-a trecut granițele către evreii și prozeliții din Siria, Cipru, Asia Mică, apoi a răsunat printre păgânii simpli ai Macedoniei și Greciei și a ajuns treptat la urechile nu numai ale evreilor, dar şi a autorităţilor imperiale romane Pe măsură ce cuvântul noii doctrine creștea și afluxul de noi convertiți în Răsărit, eforturile misionare ale apostolilor ar trebui, în cele din urmă, să fie transferate în Occident, în capitala lumii - Roma Povestea venirii lui Pavel la Roma, întâlnirea lui cu frații locali în credință și primele predici, a doua mare lucrare a Evanghelistului Luca, cartea Faptele Sf apostoli De la cartea Faptele Apostolilor, abia după ce a început povestea misiunii romane a Sf Paul, se întrerupe literalmente la mijlocul propoziției fără nicio concluzie sau postfață, se poate presupune că ea a avut o continuare care nu a fost păstrată în tradiția manuscrisului Din Epistola Sf Pavel către romani, puteți obține o mulțime de informații care completează cartea Faptele Apostolilor În special, din Epistolă devine evident că la Roma Pavel s-a adresat atât neamurilor, cât și creștinilor evrei locali, care nu puteau înțelege necesitatea circumciziei trupești dacă o persoană este "tăiată împrejur" spiritual (Rom II, - ; VIII) , - etc ) Cu toate acestea, recunoscând și predicând evreilor creștini tăierea împrejur "în inimă, în duh și nu în literă", apostolul a pregătit terenul pentru ca ei să-i recunoască pe foștii păgâni netăiați împrejur ca fiind "ai lor", frați în credință într-unul Salvator Epistola către Romani este o mărturie remarcabilă a faptului că eforturile misionare ale Sf aplicația Pavel la Roma urmărea în primul rând unirea grupurilor creștine de origini diferite într-o Biserică unică, monolitică, în care să nu existe o divizare între frații privilegiați (creștinii de evrei) și frații din "clasa a doua" (creștinii din Neamuri care nu au primit circumcizie) Acesta este paradoxul misiunii Sf Pavel - și anume, în contradicția dintre conștientizarea evreilor aleși ai lui Dumnezeu (Rom III, - ) și înțelegerea faptului că și neamurile merită mântuirea și, prin urmare, nu ar trebui excluse de la propovăduirea pocăinței universale Pentru prima dată, Pavel formulează clar un postulat doctrinar special: "atât evreii, cât și grecii sunt toți sub păcat" (Rom III, ) De aici rezultă nevoia de pocăință și de convertire la Hristos a tuturor oamenilor - - - Informații generale Apariția și primii ani ai istoriei Bisericii împrejur și netăiat împrejur, bărbat și femeie, sclav și liber Și din moment ce cei mai mulți oameni nu cunosc legea iudaică, se proclamă o nouă cale de mântuire - îndreptățirea prin credința în Hristos, în care Legea veche, transfigurată de Har, își găsește expresia cea mai deplină: Dar știm că legea, dacă spune ceva, vorbește celor ce sunt sub Lege, astfel încât orice gură este închisă și întreaga lume se face vinovată înaintea lui Dumnezeu, pentru că niciun trup nu va fi socotit îndreptățit înaintea Lui prin faptele lui lege; căci prin lege este cunoaşterea păcatului Dar acum, indiferent de lege, s-a arătat neprihănirea lui Dumnezeu, despre care mărturisesc legea și proorocii, neprihănirea lui Dumnezeu prin credința în Isus Hristos în toți și peste toți credincioșii, căci nu este nicio diferență, pentru că toți au păcătuit și sunt lipsiți de slava lui Dumnezeu, primind îndreptățirea gratuit, după harul Său, răscumpărarea în Hristos Isus, pe care Dumnezeu L-a oferit ca ispășire în sângele Său prin credință, pentru a-și arăta neprihănirea în iertarea păcatelor săvârșite mai înainte, în de îndelungă răbdare a lui Dumnezeu, pentru a arăta neprihănirea Lui în timpul prezent, da El este neprihănit și îi îndreptățește pe cei care cred în Isus Unde este ceva cu care să te lauzi? Distrus ce lege? afaceri ? Nu, ci prin legea credinței Căci noi recunoaștem că omul este socotit neprihănit prin credință, fără faptele Legii Este posibil ca Dumnezeu "să fie Dumnezeu" numai al evreilor, și nu al neamurilor? Desigur, și neamurile, pentru că există un singur Dumnezeu care îi va îndreptăți pe cei tăiați împrejur prin credință și pe cei netăiați împrejur prin credință Deci distrugem legea prin credință? În nici un caz; dar stabilim legea (Rom III, - ) Pavel s-a confruntat cu aceeași problemă în Biserica Galațiană , care, ca și Biserica Romană, a fost împărțită în facțiuni de creștini evrei și creștini neamuri Epistola către Galateni, scrisă de Pavel în Efes în sau , mărturisește dificultățile pe care apostolii (nu numai Pavel, ci și Petru, "apostolul celor tăiați împrejur") au trebuit să le întâlnească pe drumul de a învinge idei de exclusivitate iudaică chiar și după intrarea în plinătatea Bisericii lui Hristos Noii veniți din Biserica din Ierusalim, care în Epistola către Galateni sunt numiți "unii veniți de la Iacov" (Gal II, ), au încercat să intervină în noile Biserici fondate de Pavel, unde, conform viziunii sale asupra Binelui Vestea lui Isus Hristos, Legea iudaică Libertatea prozelitismului creștin, stabilită de apostolul Pavel la temelia comunităților sale și care își are originea în caracterul și viziunea sa asupra creștinismului, a cauzat Provincia romană Galația a ocupat vechea regiune a Asiei Mici Galația și regiunile de la sud de ea - Licaonia și Pisidia - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) respingerea firească a "credincioșilor din erezia fariseilor", care reprezentau un grup influent și activ în cadrul Bisericii din Ierusalim Potrivit lui Pavel, ei au putut chiar să-i influențeze pe apostolii Petru și Barnaba: Când Petru a venit în Antiohia, l-am confruntat personal, pentru că i s-a reproșat Căci înainte de venirea unora din Iacov, a mâncat cu neamurile; iar când au venit ei, a început să se ascundă și să se retragă, temându-se de cei tăiați împrejur Alți evrei erau ipocriți împreună cu el, astfel încât până și Barnaba a fost dus de ipocrizia lor (Gal II, - ) Cea mai importantă victorie a lui Pavel a fost că a fost capabil să apere libertatea creștinilor neamuri de atacul susținătorilor Legii iudaice Cel mai important pas spre aceasta a fost Sinodul Apostolic de la Ierusalim, pe care l-am luat în considerare deja, care este descris în cartea Faptele Apostolilor și menționat în Epistola către Galateni (II, - ) Amintiți-vă că rezultatul ei a fost aprobarea liniei lui Pavel privind iluminarea neamurilor ca linie a întregii Biserici - Bisericile creștine din Răsărit, formate în principal din foști păgâni, au fost eliberate de necesitatea respectării Legii Cu toate acestea, acordul la care sa ajuns la consiliu a fost foarte fragil Epistola către Galateni a fost scrisă după Sinodul Apostolic, ea însăși descrie disputa dintre Pavel și Petru (Gal II, - ), care, se pare, a avut loc și după Sinod Petru însuși, în timp ce se afla în Antiohia, și chiar un asociat al Sf aplicația Paul Barnaba, au fost nevoiți să revină la executarea Legii, poate chiar sub influența hotărârilor consiliului Cu toate acestea, App Pavel, după cum rezultă din toată Epistola, a continuat să fie un oponent al împlinirii literale a Legii și chiar a reproșat apostolilor pentru aceasta, care au continuat să o împlinească Nu știm dacă "galatenii proști" l-au ascultat sau nu pe Pavel, dar bisericile creștine dintre neamuri s-au înmulțit Nu putem stabili cu certitudine creșterea numărului de creștini de la un secol la altul - un indiciu indirect al acestui lucru nu poate fi decât înăsprirea legilor statului împotriva creștinilor și rămășițele criticii și satirei sociale care au ajuns până la noi Cu toate acestea, este evident că creștinismul care a crescut în imperiu s-a bazat în primul rând pe ideile și metodele Sf Paul Bisericile au crescut și s-au înmulțit mai ales în detrimentul foștilor păgâni - nu numai greci și romani, ci și alte popoare, unite sub stăpânirea Romei structura bisericii primare Biserica creștină din primele timpuri, formată din Biserici mici, locale, situate în mari -treizeci- Informații generale Apariția și primii ani ai istoriei Bisericii localitățile (la urma urmei, tocmai în orașe predicarea creștină a avut un succes deosebit), și-au format rapid propria ierarhie Din păcate, cunoașterea noastră asupra structurii originale a Bisericii este sever limitată de însăși natura surselor noastre principale și, în primul rând, de Noul Testament, care, fiind o colecție a celor mai vechi texte creștine, nu ne oferă informații detaliate despre structura Bisericii, ci doar ocazional menționează în treacăt realitățile din acea vreme Încă de la începutul cărții Faptele Apostolilor, vedem că deciziile sunt luate de apostoli, un grup de ucenici cei mai apropiați ai lui Hristos, printre care se detașează Sf Peter, care este mai mult un purtător de cuvânt al voinței lor comune, dar în niciun caz un șef monarhic Tot în cartea Faptele Apostolilor (VI, - ) găsim vestea începutului institutului diaconilor ' În aceste zile, când ucenicii s-au înmulțit, în rândul elenilor s-a cântărit împotriva evreilor, pentru că văduvele lor erau neglijate în distribuirea zilnică a nevoilor Atunci cei doisprezece Apostoli, adunând laolaltă o mulțime de ucenici, au zis: Nu este bine pentru noi, după ce am părăsit cuvântul lui Dumnezeu, să ne îngrijorăm de mese Deci, fraților, alegeți dintre voi șapte oameni cunoscuți, plini de Duh Sfânt și de înțelepciune; îi vom pune în această slujbă şi vom fi neîncetat în rugăciune şi slujire a cuvântului fdiaxoviq^ Iar această propunere a făcut plăcere întregii adunări; și l-au ales pe Ștefan, un om plin de credință și de Duh Sfânt, și pe Filip, și Prohor, și Nicanor, și Timon și Parmen, și Nicolae din Antiohia, convertit dintre neamuri; au fost așezați înaintea apostolilor, iar aceștia, după ce s-au rugat, și-au pus mâinile peste ei În acest pasaj, cuvântul diacon (în greacă "slujitor") nu este folosit, dar există cuvintele bіахоѵаѵ "slujire" și bіахоѵіа "slujire" Astfel, primii diaconi au fost slujitori, asistenți ai apostolilor În Biserica primară, diaconii îndeplineau funcții administrative și economice, principala dintre acestea fiind organizarea asistenței văduvelor, orfanilor și bolnavilor Cel mai probabil, la început au fost subordonați întâistătătorilor Bisericilor locale (adică fie apostolii înșiși, fie urmașii lor) Odată cu creșterea Bisericii și odată cu apariția rangului de episcopi, diaconii apar ca asistenți ai acestora din urmă (cf Fil , ) Depunem mărturie Ignatie purtătorul de Dumnezeu, probabil că au slujit împreună cu episcopii la mesele euharistice (Eat, to Thrall II, ; Eat, to Philad X, - ) Cerințele bisericii pentru un diacon sunt descrise de Sf Pavel ( Tim III, - ): De asemenea, diaconii trebuie să fie cinstiți, să nu fie bilingvi, să nu fie dependenți de vin, să nu fie lacomi, păstrând sacramentul credinței în stare pură - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) să conducă Și acestea trebuie mai întâi testate, apoi, dacă sunt fără vină, lăsate să servească În egală măsură, soțiile sunt cinstite, nu defăimătoare, sobre, credincioase în toate Un diacon trebuie să fie soțul unei singure soții, stăpânind bine asupra copiilor săi și asupra familiei sale Căci cei care slujesc bine se pregătesc pentru ei înșiși cel mai înalt grad și mare îndrăzneală în credința în Hristos Isus Cuvintele evidențiate ale Epistolei (În egală măsură soțiile ) pot fi interpretate în sensul că în Biserica primară, femeile puteau fi și slujitori (diaconițe) (despre același lucru mărturisesc scrisoarea lui Pliniu către Traian și multe canoane bisericești) Cartea Faptele Apostolice menționează hirotonirea preoților de către apostoli (menționată pentru prima dată în Fapte XI, ): Și s-au rânduit lor preoți pentru fiecare biserică, s-au rugat cu post și i-au încredințat Domnului, în care credeau (Fapte XIV, ) Inițial, preoții (greacă lrshRpterooi "senior") erau conducători ai comunităților creștine și practic nu se deosebeau de episcopi (greacă elіocholoi "supraveghetori, supraveghetori") De exemplu, aplicația Pavel îi numește pe preoții din Efes "episcopi" după ce aceștia din urmă au fost chemați în orașul Milet, unde se afla în acel moment miercuri: Din Milet, după ce a trimis la Efes, a chemat pe bătrânii bisericii și, venind ei la el, le-a zis: De aceea, luați seama la voi înșivă și la toată turma în care Duhul Sfânt are v-a făcut supraveghetori (elyuhbloo^), hrăniți Biserica Domnului și Dumnezeu, pe care El a cumpărat-o pentru Sine prin propriul Său Sânge Shcheyan XX, - , ) Este evident că în acest text din Fapte cuvântul episcop nu are încă un sens ierarhic separat de presbiter Pe baza menționării episcopilor ( Tim III - , Tit - ) și a preoților ( Tim V - ) în Epistolele Ap Paul, este imposibil de stabilit vreo distincție ierarhică între ele În prima epistolă către Timotei, Sf Pavel enumeră calificările personale necesare pentru slujirea episcopală: Dar episcopul trebuie să fie fără prihană, soțul unei singure soții, sobru, cast, cumsecade, cinstit, ospitalier, dascăli, nu bețiv, nici biciu, nici certat, nici egoist, ci tăcut, iubitor de pace, nu iubitor de bani , gestionându-și bine casa, cuprinzând copii în ascultare cu toată cinstea; căci cine nu știe să-și gestioneze propria casă, îi va păsa de Biserica lui Dumnezeu? Nu de la proaspăt convertiți, ca să nu devină mândri și să nu cadă în osânda cu diavolul Trebuie să aibă și o mărturie bună din afară, ca să nu cadă în ocara și plasa diavolului ( Tim III, - ) - - Informații generale Apariția și primii ani ai istoriei Bisericii Apostolul continuă să vorbească despre calitățile unui diacon, fără a spune nimic despre presbiteri, dovadă în plus că slujbele de episcop și de presbiter erau identice Conducerea întregii Biserici a fost inițial apanajul consiliului apostolilor, dar destul de curând a devenit imposibil din punct de vedere fizic să rezolve problemele bisericii locale de către consiliul celor Doisprezece, deoarece mulți dintre apostoli au plecat într-o misiune în ținuturile îndepărtate ale imperiului și chiar dincolo de granițele sale și nu mai putea conduce colectiv Biserica Unii apostoli au devenit șefii Bisericilor Locale: de exemplu, ap Iacov, fiul lui Alpheus, capul Bisericii Mamă din Ierusalim Alte Biserici au primit de la apostoli plenipotențiari - episcopi-presbiteri Ap Pavel îndeamnă Biserica să cinstească și să se supună unor astfel de lucruri - în Epistola către Evrei îi numește conducători (t^uoѵceѵoi) : Adu-ți aminte de învățătorii tăi (t&ѵ pyovțievtnv) care ți-au propovăduit cuvântul lui Dumnezeu și, uitându-te la sfârșitul vieții lor, imită-le credința (Evr XIII, ) Ascultă-ți ghidurile (aceia? ale tale și fii rădăcini, căci ele cu grijă coc pentru sufletele voastre, ca cei datori să dea socoteală; ca să o facă cu bucurie, şi nu cu suspine, căci nu vă este de folos (Evr XIII, ) Din mesajele lui Pavel (Fil I, ; Tit I, ) este clar că în vremurile apostolice într-un singur oraș puteau fi mai mulți episcopi-presbiteri, care, evident, conduceau diverse comunități creștine Epistola către Tit conține dovezi că numirea preoților ar putea fi efectuată nu numai de apostoli înșiși, ci și în numele lor de către alte persoane, cf : De aceea v-am lăsat în Creta, ca să puteți duce la bun sfârșit treaba neterminată și să instalați preoți în fiecare oraș, precum v-am poruncit (Tit I, ) Cu toate acestea, nu ar trebui să credem că guvernarea umană în Biserică a fost singurul factor Trăsătura distinctivă a Bisericii primare a fost că Dumnezeu a exercitat control direct asupra ei prin revelația profetică Deci, de exemplu, apelul la App Pavel (Faptele IX, - ) și întreaga sa călătorie ulterioară de la Antiohia la Iconiu (Fapte XIII, - ; XIV), precum și prima predică din ap Petru (Faptele II, urm ), predica lui Petru în casa centurionului Korni- Traducerea acestui cuvânt grecesc în traducerea sinodală a Apostolului ca învățători nu arată bine - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) lia (Fapte X, ), Sinodul Apostolic din Ierusalim (Fapte XV, ), călătoria și predicarea Sf Pavel în Macedonia și Ahaia și o serie de alte evenimente importante au loc conform voinței lui Dumnezeu, exprimată prin viziuni și revelații - cu alte cuvinte, cu participarea directă călăuzitoare a Duhului Sfânt Slujiri speciale în Biserica primară: apostoli, profeți, învățători Abundența darurilor pline de har ale Duhului Sfânt a dat naștere în Biserica Antică, împreună cu apostolii, unui rang deosebit de oameni care primesc revelație directă de sus Acești oameni, se pare, nu erau incluși în ierarhia bisericii, dar aveau o autoritate deosebită, spirituală Slujirile lor erau pline de har, extraordinare, depind nu atât de voința lor, cât de revărsările gratuite ale harului divin asupra lor Iată ce scrie apostolul Pavel despre ei: Și Dumnezeu i-a pus pe alții în Biserică, în primul rând, apostoli, în al doilea rând, profeți, în al treilea rând, învățători; mai departe, puteri miraculoase>, de asemenea daruri de vindecare, ajutor, conducere, diferite limbi ( Cor XII, ) Și pe unii i-a pus apostoli, pe alții prooroci, pe alții ca evangheliști, pe alții ca păstori și învățători, pentru desăvârșirea sfinților, pentru lucrarea de slujire, pentru zidirea Trupului lui Hristos (Efes IV, -) ) Vedem că lucrarea profeților și a învățătorilor a fost zidirea Bisericii - Trupul lui Hristos, iar în această lucrare nu au existat nici participanți majori, nici secundari, dar fiecare a folosit talentul dat de Dumnezeu în folosul cauzei comune Profeții sunt menționați în multe texte creștine timpurii - în special, în cartea Faptele Apostolilor, este scos la iveală profetul Mincinos În acele zile, profeții au venit din Ierusalim la Antiohia Și unul dintre ei, numit Agabus, s-a ridicat și a prevestit prin Duhul că va fi o mare foamete în toată lumea, care era sub Cezarul Claudiu Atunci ucenicii au hotărât, fiecare după mijloacele sale, să trimită o alocație fraților care locuiesc în Iudeea, ceea ce și-au făcut, trimițând pe cei "adunați" preoților prin Barnaba și Saul (Faptele XI, - ) Pe când stăteam multe zile cu ei, a venit din Iudeea un profet, numit Agab, și, venind la noi, a luat brâul lui Pavel și, legându-i mâinile și picioarele, a zis: Așa vorbește Duhul Sfânt: Iudeii vor să fie legat la Ierusalim și dat în mâinile neamurilor Când am auzit aceasta, atât noi, cât și cei de acolo l-am rugat să nu meargă la Ierusalim Dar Pavel a răspuns și a zis: Ce faci? De ce plângi și îmi frângi inima?Nu numai că vreau să fiu prizonier, dar sunt gata să mor la Ierusalim pentru numele Domnului Isus Când nu l-am putut convinge, ne-am liniștit, zicând: să se facă voia Domnului (Fapte XXI, - )! - - Informații generale Apariția și primii ani ai istoriei Bisericii Alți primi profeți și învățători ai Bisericii sunt, de asemenea, numiți în Fapte, printre ei și Sf Pavel (Saul), cf : În Antiohia, în biserica de acolo, erau câțiva profeți și învățători: Barnaba și Simeon, numit Niger, și Lucius din Cirene, și Ma-nail, coleg cu Irod tetrarhul, și Saul În timp ce ei slujeau Domnului și posteau, Duhul Sfânt a zis: Despărțiți-mă pe Barnaba și pe Saul pentru lucrarea la care i-am chemat Atunci ei, după ce au postit și s-au rugat, și-au pus mâinile peste ei și le-au dat drumul (Fapte XIII, - ) Din acest pasaj din Fapte, devine clar că nu a existat o limită clară între slujirile apostolilor, profeților și învățătorilor, deoarece toate erau manifestări diferite ale unei singure forțe - harul Duhului Sfânt, acționând în moduri diferite, uneori printr-o singură persoană, uneori prin mai multe Pe lângă Fapte, mai multe ordine ierarhice ale Bisericii Antice sunt menționate într-un text anonim din ultimul sfert al secolului I "Învățătura celor apostoli", sau pur și simplu "Învățătură" - Didache (greacă Dіbahl) În special, în acest text, ca și în Faptele Apostolilor, slujirile apostolilor, învățătorilor și profeților sunt aproape identice: Și în raport cu apostolii și profeții, după porunca Evangheliei, faceți așa Fiecare apostol care vine la voi, să fie primit ca Domnul, dar nu poate sta mai mult de o zi, dacă este nevoie, două zile Dacă stă trei zile, este un profet mincinos Când pleacă apostolul, să nu ia nimic cu el, în afară de pâine pentru călătoria la cabană pentru noapte - dacă cere bani, atunci este un profet mincinos Și nu încercați și nu cercetați pe orice profet care vorbește în Duhul, căci orice păcat va fi iertat, dar păcatul acesta nu va fi iertat Dar nu oricine vorbește în Duhul este un profet, ci numai dacă Îl imită pe Domnul în temperamentul său Căci din caracter se cunosc un profet mincinos și un profet Și orice profet care poruncește ca o masă să fie servită în Duhul nu se va atinge de mâncare - dacă nu, el este un profet mincinos Orice profet care propovăduiește (învăță - didskyaaoov) adevărul, dacă nu face ceea ce învață, atunci este un profet mincinos (Didache XI, - ) (traducerea mea - KM) Orice profet adevărat care vrea să stea cu tine este vrednic de mâncarea lui La fel, un adevărat învățător, și el este vrednic, ca muncitor, de traiul său (Didache XIII, - ) (traducerea mea - KM) Mai departe în Didache, profeții sunt numiți "ierarhi" cărora ar trebui să li se dea primele roade ale secerișului, precum și taurii și oile (XIII, - ) - totuși, ultimii editori consideră că acest loc este o interpolare ulterioară (interpolare) - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Importanța pe care o acordă Biserică activităților profeților și învățătorilor se vede clar din faptul că Didahei îi pune pe picior de egalitate cu episcopii și diaconii, cf : Hirotonește-ți episcopi și diaconi vrednici de Domnul - oameni blânzi și nu lacomi, reali și experimentați Căci ei îndeplinesc și slujirea profeților și a învățătorilor pentru voi De aceea, nu-i tratați cu trufie, căci printre voi sunt cinstiți împreună cu profeții și profesorii (Didache XV, - ) (traducerea mea - K M ) Astfel, structura ierarhică a Bisericii în primii ani de existență poate fi reprezentată schematic astfel: Capul Bisericii este Hristos Apostoli, profeți, învățători Episcopii presbiteri (conduce bisericile locale) Diaconii (ajută episcopul, îndeplinește funcții adm -casnice) ▼ oamenii bisericii Întrebări de securitate pe această temă Care au fost asemănările și deosebirile dintre abordările misionare ale semănării Apostoli Petru și Pavel? Câte călătorii misionare au făcut ap Paul ? Care au fost motivele lor? Care au fost cauzele și rezultatele Sinodului Apostolic de la Ierusalim? Descrieți structura ierarhică a Bisericii primare și funcțiile fiecărui ordin al ierarhiei bisericești - - Informații generale Apariția și primii ani ai istoriei Bisericii Care este ideea de apostolat? De ce unii sfinți sunt numiți "egale cu apostolii" în Biserică? Literatură suplimentară pe această temă Afanasiev N , protopop Sinoadele bisericești și originile lor M , S - (despre profeți) Kirill (Gundyaev), arhim Pe problema originii diaconatului // BT O S - Emelyanov N , preot Apostolat // PE T III M , S - Episcop (grup de autori) // PE T XVIII M , S - ( - ) Zheltov M , diacon Diaconul C PE T XIV M , S - ( - ) Zheltov M , diacon Diaconesă // PE T XGV M , S - ( - ) Jivov V M Sfinţenie Scurt dicționar de termeni hagiografici M , (Art "Apostol", "Egale cu Apostolii") Kozarzhevsky A Ch Studiul surselor probleme ale literaturii creștine timpurii M , S - (Faptele Apostolilor) polonez K , preot Apostoli // PE T III , p - Suvorov N S Manual de drept bisericesc M , ; reeditare ed prof V A Tomsinova: M , S - Tkachenko A A Faptele Sfinților Apostoli // PE T XGV M , S - Biserica și statul păgân roman (KA Maksimovici) A Percepția creștinismului în societatea romană Situația religioasă din Imperiul Roman la începutul principatului (secolul I) a favorizat răspândirea creștinismului Imperiul a fost tolerant cu credințele altor popoare și nu a impus nimănui ritualuri păgâne după modelul roman Motivul principal pentru aceasta era că romanii păgâni erau conștienți de locul lor foarte modest în cultura Mediteranei, în plus, aveau chiar și un anumit complex de inferioritate în raport cu popoarele cele mai cultivate ale vremii - grecii și egiptenii (cf Virgiliu Eneida, VI, - ) Cultura greacă este cunoscută la Roma de mult timp (e suficient să spunem că până și alfabetul latin este o scriere greacă modificată, împrumutată de la grecii din sudul Italiei) Primii poeți și comedianți romani din secolele III-II î Hr mostre grecești copiate și transcrise foarte activ - de la Odiseea lui Homer până la intrigile noii comedii attice din secolele IV-III Limba greacă era limba de cultură în Roma - rolul ei a fost bine arătat (deși fără să vrea) cu doar un minut înainte de moartea sa de către Iulius Cezar, care, văzându-și propriul fiu vitreg, Junius Brutus, printre ucigașii săi, a reușit să scoată o exclamație - dar nu binecunoscutul "Și tu, Brutus!", dar cu totul altceva, și mai mult în greacă: Kai ob, tekhvoѵ ("Și tu, fiule!") Ceva mai târziu (în anul î Hr ), cuceritorii romani s-au familiarizat cu adevărat cu bogăția și cultura antică a Egiptului elenistic, ale cărui piramide au fost cântate de Horațiu în oda nemuritoare "Către Melpomene", mai cunoscută la noi ca "Monument" Respectul Romei pentru cultura orientală sa extins la cultele antice exotice Foarte devreme la Roma au început să se răspândească diverse mistere împrumutate din Grecia, Asia Mică și Egipt - Dionysos (Bacchus), Isis, Serapis, Mithra, Cybele și mulți alți zei În rândul romanilor educați, frecventarea diverselor mistere orientale a devenit un fel de modă, un element de prestigiu (deja în secolul I î Hr , o asemenea modă era atestată în versurile remarcabilului poet roman Catullus) În orașul roman Pompei, care a fost acoperit complet de cenușa vulcanului Vezuvius în anul , au fost găsite mai multe temple, printre - - Biserica și statul păgân roman principalele sunt templul lui Jupiter și templul zeiței egiptene Isis, căreia i-au fost dedicate mistere deosebite Zeii romani paterni erau venerați numai în zonele rurale, precum și în cadrul cultului de stat al lui Jupiter, Marte, Vesta, Ianus și alți zei capitolin Începând de la Octavian Augustus, în temeiul căruia Senatul Roman a zeificat oficial pe răposatul Iulius Cezar, de la sfârșitul secolului I î Hr venerarea "geniului" princeps este introdusă și în cultul de stat roman Cuvântul "geniu" (lat geniu) în antichitate avea un înțeles complet diferit de cel pe care îl are în rusă Geniul este un concept roman foarte misterios de "spirit" sau "esență generică" (cf rădăcina gen- "a da naștere"), care există în strânsă legătură cu personalitatea unei persoane, dar nu este identică cu aceasta Aparent, vorbim despre un fel de "dublu" spiritual, care nu a murit odată cu moartea purtătorului său, ci a continuat să existe într-o lume ideală Toleranța romană față de riturile altor oameni, în plus, asimilarea activă a cultelor orientale a jucat în mâinile noii învățături Deja din Faptele Apostolilor reiese clar că guvernatorii romani nu s-au adâncit în complexitatea controversei dintre creștinism și iudaism, deoarece pentru ei problemele religioase nu erau de mare importanță Cetățenii imperiului aveau dreptul să se închine oricăror zei - principalul lucru este că nu încalcă ordinea publică și nu încearcă să-și separe pământurile de imperiu (romanii s-au ocupat întotdeauna de astfel de zei rapid și fără milă) Caracterul pașnic al predicării apostolice, principiile creștine ale iubirii, sacrificiului de sine și purității morale nu au amenințat câtuși de puțin statul și, prin urmare, nu au putut provoca o opoziție activă din partea autorităților imperiale Ei nu au putut - totuși, din când în când, între creștini au apărut conflicte cu autoritățile, deși nu din vina lor, creștinilor Cert este că la început romanii i-au deosebit foarte puțin pe creștini de evreii ortodocși După cum am văzut mai sus, creștinii înșiși la început nu și-au separat întotdeauna credința de Legea lui Moise (iudeo-creștinismul) Așadar, destul de mult timp, romanii i-au perceput pe creștini ca pe o sectă evreiască și le-au atribuit creștinilor aceleași păcate în care le-au reproșat evreilor - mândrie, intoleranță față de alte culte, izolare și ostilitate față de neinițiați În ceea ce privește stratul educat al păgânilor - filozofi, scriitori, retori - atitudinea lor față de noua învățătură a fost caracterizată de critici ușoare (și uneori severe) și dispreț față de creștini, care în cea mai mare parte nu aveau o educație bună și - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) a profesiilor prestigioase, nu știa să raționeze lin după categoriile logice ale lui Aristotel, nu înțelegea dialectica subtilă a dialogurilor lui Platon, dar se adunau în mod regulat pentru cinele sacramentale și se rugau neînțelesului "uns" Dumnezeu cu ciudatul nume Iisus Păgânii culturali nu au luat toate acestea în serios - în plus, datorită varietății uriașe a vieții religioase din imperiul păgân, se pare că nu au simțit prea multă dorință de a înțelege complexitățile dogmei (iudeo)creștine, numind-o "superstiție", "prejudecată" "și alte cuvinte, pe care oamenii le numesc de obicei ceea ce nu pot înțelege și aprecia Deci, cel mai mare istoric roman de la începutul secolului al II-lea Cornelius Tacitus, într-o povestire despre persecuția sub împăratul Nero ( - ) după incendiul de la Roma ( ), îi acuză pe creștini de "fapte rușinoase" (flagitia), numește creștinismul "superstiție rea" (exitiabilis superstitio), "pernicioasă" " (malum) Creștinii, potrivit lui Tacitus, nu erau iubiți (invisos) la Roma, presupus pentru "ura lor față de rasa umană" (odium humani generis) Desigur, era imposibil să-i învinovățim pe creștini pentru anumite crime dovedite de instanță - prin urmare, astfel de crime trebuiau atribuite lor Aceste prime persecuții au fost un semn tulburător pentru Biserică Ei au arătat că păgânii, din orice motiv, vor căuta "țapi ispășitori" la creștini doar pentru că creștinii se despart în mod constant de comunitatea păgână, ceea ce înseamnă că sunt străini Păgânii nu numai că le reproșau creștinilor diverse acțiuni fără sens și chiar dăunătoare, după părerea lor - au existat și experiențe de polemici filozofice conceptuale cu creștinismul Deci, filozoful celei de-a doua jumătăți a secolului II Celsus a scris un întreg tratat în care consecvent, din diferite puncte de vedere, încearcă să infirme doctrina creștină Tratatul Aims "Cuvântul adevărat" ('AHt | O?] ^ Hbuo ^) a ajuns până la noi doar în repovestirea marelui apologe și teolog creștin Origen (c - c ) Tratatul a constat din patru părți, iar scopul său a fost să le arate creștinilor inadmisibilitatea abandonării cultului oficial păgân Pentru a face acest lucru, Celsus, parțial din punctul de vedere al "bunului simț", parțial bazându-se pe ideile filozofiei antice, încearcă să arate neoriginalitatea, caracterul secundar al învățăturii creștine și compatibilitatea ei cu păgânismul Este de remarcat faptul că în prima parte a cărții sale, Celsus se ceartă cu creștinii ca și cum din punctul de vedere al evreilor (argumentul este purtat în numele unui evreu), apoi trece la pozițiile păgânismului Al treilea - - Biserica și statul păgân roman o parte a cărții conține comparații curioase ale tezelor individuale ale doctrinei creștine cu ideile filozofilor păgâni, în primul rând ale lui Platon Este interesant că pentru Celsus doar o învățătură necondiționată și absolut nouă merită respect Dorința de "noutate", "originalitate" în filosofia elenă de atunci era atât de puternic pătrunsă, încât orice asemănare cu ceva cunoscut, deja fost, a răcit imediat interesul păgânilor Deci, de exemplu, atenienii, când ap Pavel, "își petreceau timpul în nimic mai binevoitor decât vorbind sau ascultând ceva nou" (Fapte XVII, ) Conform planului lui Celsus, a fost necesar să semăneze în mintea creștinilor ideea naturii secundare a credinței lor, dependența acesteia de predecesorii păgâni Astfel, Celsus spera să renunțe la autoritatea acestei învățături atât în ochii creștinilor înșiși, cât și în ochii păgânilor care îi simpatizează Cu toate acestea, planul lui Celsus nu s-a materializat Deoarece nu înțelegea deloc esența doctrinei, polemicile sale s-au dovedit a fi foarte superficiale Iată ce scrie el, de exemplu, despre misiunea răscumpărătoare a Fiului lui Dumnezeu: Afirmația unor creștini și evrei că Dumnezeu sau Fiul lui Dumnezeu fie a coborât, fie va coborî pe pământ ca judecător este cea mai rușinoasă, iar infirmarea ei nu necesită prea mult efort Care este sensul acestei coborâri a lui Dumnezeu? Probabil, pentru a afla ce se întâmplă cu oamenii El, prin urmare, nu este atotștiutor (Ranovich Surse primare despre istoria creștinismului timpuriu pp - ) Aceasta și "refutările" asemănătoare ale lui Celsus, desigur, nu și-au putut atinge scopul, întrucât se bazau pe regulile dubioase ale "bunului simț" filistin, respinse inițial de creștinism Un alt polemist anticreștin, un satiric și liber gânditor străvechi, Lucian din Samosata (Siria) (c - după ) este cunoscut drept autorul unor lucrări satirice despre șarlatani-predicatori ("Despre moartea lui Peregrine", "Alexander, sau Falsul Profet"), în care sunt pomeniți creștinii (Lucian i-a dedicat ultimul pamflet prietenului său Celsus - foarte probabil același filosof menționat mai sus) Din lucrarea lui Lucian "Alexander" putem concluziona că uneori creștinii erau considerați atei obișnuiți și erau așezați alături de atei care nu credeau în zeii olimpici - în special, cu epicurienii vulgari, adepți ai învățăturilor elenistice grosier înțelese - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) a filosofului secolului al IV-lea î Hr Epicur Desigur, creștinii nu se considerau atei, dar niciunul dintre păgâni nu dorea să-și înțeleagă învățăturile - pentru condamnarea lor ca atei, era suficient să nu-i onoreze pe zeii romani Informații interesante (și în multe privințe scandaloase) despre percepția creștinilor de către păgâni sunt conținute în dialogul apologetic Octavius Autorul său, creștinul Mark Minucius Felix, se pare că a trăit în a doua jumătate a secolului al II-lea î Hr În "Octavia" îl scoate în evidență pe păgânul roman educat Caecilius, prin gura căruia anunță o serie de pretenții ale păgânilor către creștini Din discursul lui Caecilius, aflăm despre cea mai bizare bârfă romană, care reflecta ideea laicului despre "secta mizerabilă, interzisă, disperată" a creștinilor Deci, zvonurile despre mesele secrete la care se distribuia vinul consacrat au devenit baza acuzațiilor creștinilor în beție, iar participarea creștinilor la "serile de dragoste", agape, a dat naștere acuzațiilor de promiscuitate sexuală Pentru păgâni, ale căror taine semănau cu adevărat cu orgii nestăpânite, era de neînțeles cum cineva își putea iubi aproapele nu în carnea păcătoasă, ci "în duh" Jertfa Mielului de către creștini a trezit suspiciunea de sacrificii sângeroase, inclusiv umane Obscurantismul, suspiciunea, înclinația spre bârfe monstruoase și indiferența totală față de adevăr - toate aceste trăsături ale locuitorilor păgâni urbani au demonstrat în mod viu declinul spiritual în care se afla imperiul în primele decenii ale existenței Bisericii lui Hristos Astfel, în ciuda toleranței păgânilor față de cele mai diverse culte, inclusiv orientale, creștinii au stârnit ostilitatea populației datorită proximității deosebite a riturilor lor, abținându-se de la spectacole și distracție păgâne, neglijând cultul oficial de stat și abținându-se complet de la sărbători jertfe comune cu păgânii Această atitudine general negativă față de creștini a creat acea atmosferă socio-psihologică în care, cu sprijinul unor cercuri largi ale populației păgâne, s-a format treptat o politică anticreștină, represivă a puterii de stat Politica guvernamentală față de creștini Istoria persecuției După cum am menționat mai sus, romanii i-au distins la început slab pe creștini de evrei, prin urmare, legile anti-evreiești din primul - - Biserica și statul păgân roman împărații erau aplicați fără discernământ creștinilor Romanii aveau scoruri foarte specifice cu evreii După ce au cucerit Iudeea în anul î Hr , extratereștrii au întâlnit un popor mândru și răzvrătit care a refuzat cu încăpățânare să facă sacrificii zeilor imperiali romani, l-a onorat pe Dumnezeul Unic - Iahve și a încercat să nu aibă nimic de-a face cu cuceritorii, în plus, se răzvrătea periodic împotriva ei Revoltele evreiești au avut loc în mod regulat - istoricul roman din secolul al II-lea Cornelius Tacitus relatează rebeliuni sub Augustus (c î Hr ) și Gaius Caligula (Istorie, V, ) O revoltă evreiască majoră a avut loc în anul În anul , Ierusalimul a fost complet distrus din ordinul generalului roman și viitorului împărat Titus ( - ) În același timp, principalul templu evreiesc al lui Iahve a fost din nou demolat de pe fața pământului, iar în locul lui s-a înființat tabăra legiunii a -a Creștinii care fugiseră mai devreme s-au întors în oraș Sub Hadrian în - a avut loc o revoltă puternică a lui Bar Kochba, după suprimarea căreia Ierusalimul a fost distrus a doua oară, iar pe ruinele sale a fost ridicat un nou oraș roman - Aelia Capitolina (în cinstea clanului Aliev, din care provenea Hadrian) În timpul suprimării revoltelor evreiești din Palestina în secolele I-II Treptat s-a format "antisemitismul roman", menționat uneori în literatura științifică, care, după cum vedem, nu era nicidecum creștin, ci păgân la origine Corneliu Tacitus (Istorie, V, ) numește obiceiurile evreilor "dezgustătoare și ticăloase" și le reproșează ura față de toți oamenii, cu excepția colegilor lor de trib Creștinii, care în ochii romanilor nu erau foarte diferiți de evrei, împreună cu aceștia din urmă au fost nevoiți să sufere de represiunea statului Deci, conform edictului din al împăratului Claudius ( - ), evreii au fost expulzați din Roma împreună cu creștinii Prima persecuție deschisă a creștinilor de către autoritățile seculare a avut loc în timpul împăratului Nero ( - ) În anul , la Roma a izbucnit un incendiu care a durat nouă zile Cea mai mare parte a orașului a ars Potrivit surselor, Nero nu a fost în oraș în timpul incendiului În plus, când Roma ardea, el, inspirat de această priveliște, a urcat pe zidul palatului pentru a cânta moartea Troiei După cum știți, Nero - mai mult un actor decât un împărat - îi plăcea să ofere spectacole și să-și recite poeziile, în plus, era predispus la bufnii ciudate și adesea crude Vezi Tacitus Analele, XV, - - Secţiunea L Istoria Bisericii Primare Biserica într-un imperiu păgân ( - ) Prin urmare, nu este de mirare că zvonurile populare l-au acuzat imediat pe împăratul însuși că a dat foc orașului Nero, pentru a abate suspiciunile, i-a acuzat pe creștini de incendiere, despre care oamenii aveau o părere ca oameni care duc un stil de viață rușinos Astfel au început execuțiile în masă ale creștinilor la Roma După cum mărturisește Tacitus (An XV, ), creștinii erau răstigniți pe cruci, îmbrăcați în piei de animale și otrăviți de câini, incendiați noaptea în loc de torțe pentru a ilumina grădinile lui Nero Aceste persecuții au afectat doar Roma și au fost îndreptate nu atât împotriva Bisericii ca atare, cât pentru a-l justifica pe Nero însuși Din raportul lui Tacitus reiese clar că creștinii erau deja bine cunoscuți oamenilor, deși într-o lumină falsă Mulțimea furioasă era gata să-i învinovățească pe creștini pentru toate dezastrele lor - Nero nu putea decât să profite de aceste dispoziții Cu toate acestea, chiar și uratorul creștinilor Tacitus admite că mulți romani i-au văzut ca victime ale unui tiran însetat de sânge și i-au simpatizat Tradiția spune că în timpul domniei lui Nero, sfinții apostoli Petru și Pavel au murit ca martiri Ap Petru a fost răstignit cu capul în jos pe cruce, iar Pavel a fost tăiat capul cu o sabie Datorită cruzimii deosebite a persecuției sub Nero, tocmai în acest împărat creștinii romani probabil l-au văzut pentru prima dată pe Antihrist, a cărui profeție este conținută în Apocalipsa lui Ioan Teologul Așa-numitul "număr al fiarei", cunoscut și ca "numărul omului" - (Apoc XIII, ) este destul de plauzibil descifrat ca combinația "Nero Cezar", scrisă în scrierea consoanelor ebraice, literele lui care avea și o valoare numerică: nun - , resh - , vav - , nun - , kof - , samekh - , resh - Atitudinea romanilor față de evrei și creștini a fost foarte influențată de trăsăturile religiozității tradiționale romane Cert este că romanii erau un popor cu o conștiință juridică foarte dezvoltată Chiar și sfera religioasă - ordinea divinației, organizarea preoției, dispunerea proprietăților templului etc - supusă unei reglementări legale atente la Roma Șeful Senatului și actualul șef al statului, princeps nu era doar conducătorul suprem, ci și marele preot al lui Jupiter, marele pontif (pontifex maximus) Deci, religia în Imperiul Roman făcea parte din ideologia statului, iar preoția făcea parte din aparatul de stat De bază- - - Biserica și statul păgân roman Principalele elemente ale dependenței religiei romane de stat au fost următoarele: ) absența unui drept separat religios, sacru; ) absenţa preoţiei, a preoţiei ca instituţie independentă, separată de stat; ) absenţa unei organizaţii speciale de religie, diferită de stat; ) natura statală a instanței pentru afaceri religioase și gestionarea proprietății templului Deci, religia păgână romană era o instituție a statului, un instrument în mâinile statului pentru a-și atinge propriile scopuri Din cauza acestei naturi a religiei romane, aceasta era obligatorie pentru fiecare cetățean roman Sustragerea de la respectarea ritualurilor sale era considerată un atac la bunăstarea statului și o crimă de stat, care era pedepsită cu toată cruzimea Comunitățile religioase care existau în imperiul timpuriu (collegia cultorum) au trebuit să treacă printr-o înregistrare legală la autoritățile laice (întâi în Senatul roman, apoi la princeps), după care au devenit "colegii juridice" (collegia licita) Comunitățile creștine, din cauza noutății și neobișnuitității cultului lor, nu au primit o astfel de înregistrare, prin urmare au existat efectiv în afara legii (colegia illicid), stârnind suspiciuni de imoralitate sau chiar activitate secretă anti-statală Oficialii romani din domeniu erau obligați să se amestece în toate modurile posibile în activitățile unor astfel de colegii - totuși, mulți dintre ei au neglijat această datorie a lor Oricum ar fi, este important să înțelegem că persecuția creștinilor s-a datorat în mare parte tradițiilor dreptului public roman, dar în niciun caz vreunei sete de sânge deosebite caracteristice păgânilor Uneori, însă, creștinii reușeau să se înregistreze și să obțină statut legal sub masca fie de comunități "caritabile", fie "de înmormântare" (collegia tenuiorum, collegia funeraticia) Cu toate acestea, natura ecleziastică, cultă a unor astfel de comunități trebuia ascunsă în toate modurile posibile Următoarea persecuție a avut loc în timpul domniei lui Domițian ( - ), un tiran crud care s-a autoproclamat "domn" (dominus) și, la cea mai mică suspiciune de conspirație, a executat chiar și păgâni convinși Dorind să îmbunătățească situația financiară a statului, Domițian a înăsprit politica fiscală El a pretins așa-numita "taxă evreiască" în valoare de două - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) drahme de la un om cu care Titus i-a acoperit pe evrei Iată ce scrie despre asta un scriitor roman de la începutul secolului al II-lea Suetonius Tranquillus în viața lui Domițian: Impozitul evreiesc era perceput cu o severitate deosebită în comparație cu alții: erau percepuți atât cei care au condus deschis modul de viață evreiesc, cât și cei care și-au ascuns originea, eludând tributul impus acestui trib Îmi amintesc cum în tinerețea mea, în prezența mea într-un tribunal aglomerat, procuratorul a examinat un bărbat de nouăzeci de ani pentru a vedea dacă era circumcis A condamnat mulți evrei și creștini la moarte (inclusiv chiar și propriul său văr, consulul Flavius Clemens), i-a trimis pe alții în exil și le-a confiscat proprietatea Odată cu moartea tiranului și venirea la putere a bătrânului senator Nerva ( - ), persecuția a încetat Persecuția creștinilor în secolul I avea particularitatea că persecutorii romani i-au deosebit prost pe creștini de evrei, considerând creștinismul o varietate de iudaism Situația s-a schimbat în secolul al II-lea, când creștinismul a devenit atât de puternic încât a devenit imposibil să-l confundăm cu iudaismul Când Traian ( - ) a devenit princeps roman, persecuția a reluat Traian a declarat pentru prima dată creștinismul o religie interzisă (anterior interdicția se aplica doar comunităților individuale neînregistrate, dar nu și Bisericii în ansamblu) Sub el, orice comunități private (hetaeriae) erau scoase în afara legii - adică companii și cluburi de interese Creștinii din Siria, Palestina și alte provincii din estul imperiului au suferit de persecuție În a fost acuzat de evrei și răstignit pe cruce Simeon, ep Ierusalim În același timp sau ceva mai târziu, schmch Ignatie, purtătorul de Dumnezeu, al treilea episcop al Antiohiei (după Euodius și Petru), a fost aruncat în Colosseum pentru a fi sfâșiat de fiarele sălbatice Oasele martirului au fost adunate de creștini și aduse în Antiohia ca un altar neprețuit Un exemplu viu al persecuției creștinilor de către statul roman sub Traian pentru însăși apartenența lor la această religie ilegală este dat în mesajul scriitorului roman și oficial al guvernului Pliniu Secundus (cel Tânăr) Scrisoarea, adresată însuși împăratului, a fost scrisă în jurul anului din provincia Bitinia (în nord-vestul Asiei Mici), în care Pliniu a fost numit guvernator Este un reportaj despre interogatoriile unor persoane care au primit denunțuri anonime ale apartenenței lor la "superstiția creștină" Pliniu îi cere împăratului sfaturi despre cum să facă - - Biserica și statul păgân roman ar trebui efectuată o anchetă pe astfel de "semnale" de la cetățenii vigilenți Spre onoarea împăratului, el recomandă ca asistentul său să acționeze strict conform legii - să nu accepte denunțuri anonime, ci să-i pedepsească pe făptuitori numai după o cercetare amănunțită a plângerilor specifice cu prezentarea de probe Este interesant că Pliniu trage literalmente un semnal de alarmă cu privire la creșterea constantă a "contagiunii" creștine care a cuprins deja nu numai orașele, ci și zonele rurale - cu toate acestea, înainte de a-i supune pe creștini la tortură și execuție, el cere să le ofere posibilitatea de a se pocăiesc și își dovedesc prin sacrificii loialitatea față de imperiu statuia împăratului În timpul domniei lui Antoninus Pius ( - ), persecuția a lovit Biserica din Smirna (vestul Asiei Mici) Apoi, în anul , primatul Bisericii, ucenic al apostolului, a fost martirizat pe rug Ioan Teologul și autorul celebrei Epistole a Sf Policarp din Smirna Adus în judecată de proconsulul Statius Quadrata, el a refuzat să se lepede de Mântuitorul Biserica și-a păstrat sfintele rămășițe pentru venerare în rugăciune Persecuția severă a creștinilor din unele provincii a avut loc atunci când Marcus Aurelius Antoninus ( - ) a devenit conducătorul imperiului - cel mai filozofic dintre împărați, un cosmopolit, dedicat ideilor stoicismului roman și care a scris în greacă cel mai chibzuit " Reflecții în privat" Cu toate acestea, ca majoritatea gânditorilor romani, era surd la tot ceea ce nu se încadra în cadrul viziunii sale asupra lumii Persecuțiile sub el poate să nu fi fost începute din ordinul lui, dar nu a făcut nimic pentru a le opri, în ciuda mai multor petiții din partea apologeților creștini (episcopul Meliton de Sardes și alții) El a explicat cu nepăsare acceptarea curajoasă de către creștini a chinurilor pentru credința lor prin "curată bravada" (fіХцѵ larata^іѵ) și a văzut în aceasta doar dorința "de efecte tragice" ("Reflecții", XI, ) Stoicismul roman, alimentat în condiții de represiune în masă de către tirani - Tiberius, Caligula, Nero și mai ales Domițian - a învățat să nu se teamă de moarte și chiar a salutat sinuciderea de dragul afirmării libertății personale, dar în același timp nu a aprobat publicitatea în astfel de chestiuni Stoicii romani, dacă s-au stins, preferau să o facă în singurătate, calm și demn Nu este de mirare că împăratul-filosoful vorbește cu sarcasm despre comportamentul emoțional al creștinilor în timpul torturii publice și al execuțiilor - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Marcus Aurelius a emis o lege (menționată în Rezumatele lui Iustinian, XIX, ), conform căreia era necesară exilarea "pe insulă" pe toți cei care "intimidează pe creduli cu teamă superstițioasă de a mânia zeitatea" După toate probabilitățile, această lege a fost îndreptată în mod specific împotriva creștinilor cu ideile lor despre sfârșitul iminent al lumii și mânia lui Dumnezeu asupra păgânilor În plus, legea anticreștină a lui Traian a rămas în vigoare În , la Roma a murit Iustin Martirul (filozoful), care a fost executat pe calomnia filosofului cinic Crescent Pe la , când imperiul a fost zguduit de incendii devastatoare, de o inundație pe Tibru, de un cutremur și mai ales de o ciumă, păgânii au pus toată vina pentru aceste dezastre pe seama creștinilor Oamenii și autoritățile dintr-un singur rând au luat armele împotriva Bisericii De fapt, chiar în acest moment, Minucius Felix în Octavius al său, prin gura păgânului Caecilius, i-a acuzat pe creștini că nu numai că au proorocit sfârșitul iminent al lumii și distrugerea pământului și a cerului, ci și că au pregătit ei înșiși această distrugere (ruinam) moliri)\ o serie de alte acuzații ale creștinilor - în lipsă de Dumnezeu, comportament imoral și canibalism - această crimă, ca și cum ar fi o conspirație împotriva naturii însăși, a obligat să vadă "mâna creștinilor" în orice dezastre naturale majore În au avut loc persecuții în Galia de Sud (regiunea Lyon și Viena), timp în care unii sclavi au fost forțați sub tortură să-și defăimească stăpânii creștini în tot felul de vicii Trupurile celor torturați de atunci Pophin, Pontik, fecioarei Blandina și altora au fost mutilate, apoi arse, iar cenușa a fost aruncată în râul Ron După Marcus Aurelius, când a domnit fiul său Commodus ( - ), nu a existat nicio persecuție, dar au reluat odată cu urcarea pe tron a punicului Septimius Severus ( - ) În , Nordul a emis o lege împotriva răspândirii creștinismului și iudaismului, după care a început persecuția în Egipt și Cartagina Apoi, la Alexandria, printre altele, creștinul Leonid, părintele lui Origen, a fost decapitat, iar la Cartagina au murit martirii - nobila matronă Perpetua și sclavul Felitsshpat Persecuția s-a repetat în Împărații care au urmat Caracalla ( - ), Elagbbal ( - ), Alexandru Sever ( - ) nu i-au persecutat pe creștini Sub Caracalla, doar proconsulul Africii, Mauritaniei și Numidiei Scapula, destinatarul scuzei lui Tertulian "Către Scapula", a efectuat persecuții "neoficial" Cât despre Alexandru Sever, el a onorat chiar statuile lui Hristos și Avraam, alături de imagini ale lui Orfeu, magicianul - - Biserica și statul păgân roman Apollonius din Tyana și cei mai buni împărați romani Mama lui Alexandru, Julia Mammea, a fost patrona marelui teolog creștin din secolul al III-lea î Hr Origen Ucigașul lui Alexandru și uzurpatorul Maximinus Thracian ( - ) a fost un barbar crud și un păgân convins Sub el a avut loc un cutremur, în care creștinii erau obișnuiți să dea vina Atunci mulți episcopi și clerici au fost omorâți Cu toate acestea, acest tiran nu a domnit mult timp După o pauză, persecuția s-a reluat cu o forță fără precedent în timpul împăratului Decius Traian (în pronunția greacă "Decius") ( - ) Decius se considera gardianul vechilor tradiții ale statului roman În , pentru a întări bazele foarte șubrede ale religiei romane și pentru a consolida societatea, el a emis o lege prin care guvernatorii provinciilor să verifice toți supușii pentru loialitatea față de cultul oficial păgân În tot imperiul, capii de familie urmau să fie adunați pentru sacrificii statuilor zeilor în prezența unor comisii speciale În caz de refuz au urmat arestarea, tortura și pedeapsa cu moartea Alții au primit un certificat de loialitate (libellus) Înăsprirea politicii statului față de creștini sub Decius se vede foarte clar în comparație cu politica lui Traian Dacă acesta din urmă i-a instruit pe guvernanți doar să răspundă acuzațiilor specifice ale creștinilor de la persoane private, atunci Decius a făcut din persecuția creștinilor o politică de stat Oficialii guvernamentali au fost instruiți să supravegheze personal procesul de testare a loialității și să-i pedepsească pe cei care s-au sustras de la sacrificiile păgâne Mulți martiri au suferit în timpul persecuției lui Decius (în special, Martirul Trifon), dar mulți creștini, temându-se de tortură, au devenit apostați și au făcut sacrificii zeilor Apostații erau numiți apostați (greacă alootestrd), în latină lapsi - "s-au împiedicat, au căzut" În Biserică, atitudinea față de astfel de oameni a fost puternic negativă - creștinii supraviețuitori au întrerupt orice comunicare cu ei, iar cei mai ireconciliați nici după pocăință nu au vrut să-i accepte înapoi la biserică La Roma, asemenea rigoriști ireconciliabili (cf rigoare latină - rigiditate, inflexibilitate) au fost conduși de presbiterul Novațian, care s-a opus energic întoarcerii apostaților la Biserică În Cartagina, pe de altă parte, preotul Novatus și diaconul Felicissimus au primit apostați în masă fără o investigație adecvată Pe această problemă, s-au desprins de majoritatea bisericească, condusă de Sf Ciprian al Cartaginei - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Așa a luat naștere prima schismă generală a bisericii, iar Biserica a trebuit să petreacă mult timp și efort pentru a o depăși (vezi mai jos) Sub împăratul Gallus ( - ), a avut loc o invazie a goților, a fost ciuma, secetă și foamete Creștinii sunt și aici de vină Atunci episcopii romani Corneliu și Lucius au fost exilați și apoi condamnați la moarte În timpul persecuției sub Valerian ( - ), proprietatea comunităților creștine a fost confiscată pentru prima dată și s-au făcut propuneri de a priva rândurile de senatori și militari care deveniseră creștini, de a exila matronele creștine și de a înrobi membrii imperiali administrație care se alăturase noii religie Atunci Papa Ștefan ( ) și Ciprian al Cartaginei ( ) au devenit martiri, diaconul roman Sf Lawrence, care a devenit unul dintre cei mai venerati sfinți ai Bisericii Romane Viețile și faptele martirilor apar pentru prima dată în literatură în acest moment Sub Gallienus ( - ), Biserica a putut să respire liber, creștinismul a primit în cele din urmă statutul de religie legitimă (religio licita), iar proprietățile bisericești confiscate au fost restituite comunităților creștine Împăratul Aurelian ( - ) a emis un edict cu privire la persecuția creștinilor, dar a fost ucis înainte de a-și putea pune în aplicare decizia Cele mai severe persecuții au fost în timpul domniei lui Dioclețian ( - sau ; imp în - ) și a co-dogătorului său Maximian Herculius ( - ) (ambele au renunțat voluntar la putere în ) Instituția co-dogătorilor este cunoscută la Roma de multă vreme, încă de pe vremea triumviratului lui Cezar, Crassus și Pompei Princepii romani timpurii își numeau uneori copiii sau favoriții drept co-conducători În jurul anului , Dioclețian a efectuat o reformă radicală a administrației publice - imperiul anterior unit formal a fost împărțit în două jumătăți - Vest și Est, fiecare dintre acestea fiind condusă de propriul său împărat (august) Din , în fiecare august a primit un co-conducător asistent (Cezar) Dioclețian a devenit Augustus al Răsăritului (cu capitala sa în Nicomedia din Bitinia), iar Galerius (cu reședința în Sirmium) a devenit Cezar Augustus în Occident (cu capitala în Medi-olan) (din ) a fost Maximian Herculius, în tatăl viitorului împărat Constantin cel Mare, Constantius Chlorus, a devenit Cezar sub el (cu reședința în Augusta Treverorum, acum Trier) ) În mai , la inițiativa lui Dioclețian, Maximian a abdicat, după care Constanțiu Chlorus a devenit august în Occident - - Biserica și statul păgân roman Inițial, Dioclețian a respectat edictul lui Gallienus și nu a deranjat Biserica Cei mai mulți dintre curtenii săi și chiar oamenii apropiați, soția și fiica lui, fie erau ei înșiși creștini, fie îi tratau cu simpatie Cu toate acestea, împăratul însuși era un păgân convins și nu disprețuia luxul oriental și stilul despotic de guvernare În (probabil la instigarea co-conducătorul său Cezar Calerius) Dioclețian a emis un edict prin care interzicea predicarea creștinismului printre supușii imperiului Între februarie și decembrie , Dioclețian și Maximian au emis cel puțin patru edicte anti-creștine După Lactantius (Despre moartea martirilor, cap ), persecuția a început la februarie , de sărbătoarea lui Terminalius (în cinstea zeului Terminus, patronul granițelor și limitelor) , odată cu distrugerea a bisericii creștine din orașul Nicomedia, care a devenit capitală sub Imperiul de Răsărit al lui Dioclețian Bisericile creștine au fost ordonate să fie distruse, cărțile să fie arse, creștinii înșiși să fie lipsiți de drepturile civile, inclusiv dreptul de a ocupa funcții publice Toți, fără excepție, au fost nevoiți să facă sacrificii zeilor sub pedeapsa morții În timpul acestor persecuții, sfinții războinici Mauritius, George Victorious, Theodore Tyrone au devenit martiri, în Patara (Asia Mică) - sshmch-Mefodiy of Patara, în Bologna - semănat Agricola și Vitalius, la Roma, la vârsta de ani, Sf Agnes, în Benevento - sfântul patron al Napoli, Sf Ianuarie, în Marea Britanie - St Alban După abdicarea lui Dioclețian și Maximian de la putere ( ), Cezar Galerius ( - ) a devenit Augustus al Răsăritului Sub el, persecuția a continuat cu o forță neînduplecată O represiune aprigă a cuprins întregul imperiu, cu excepția celor mai vestice regiuni - Galia, Marea Britanie și Spania Cert este că Imperiul de Apus de după Maximian a fost condus de Constantius Chlorus, tatăl viitorului împărat Constantin cel Mare Potrivit lui Eusebiu din Cezareea, Constanțiu nu a arătat nici un zel pentru persecuția creștinilor, deoarece simpatiza cu credința lor Nepotul lui Galerius Maximinus Daza, care era Cezar sub Balerini, a emis în un alt edict sălbatic, menit să-i priveze pe creștini de mijloacele lor de existență Conform acestui decret, toate produsele de pe piețele din Egipt și Siria trebuiau stropite cu vin de jertfă Astfel, creștinii s-au confruntat cu o alegere - să moară de foame sau să mănânce mâncare oferită idolilor Au mers creștinii, în special episcopii și clericii În mod simbolic, această dată a însemnat probabil "limita" stabilită de păgâni pentru răspândirea credinței creștine și însăși existența Bisericii - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) este o adevărată vânătoare Apoi, în , Pamphilus, un minunat profesor al Bisericii și mentor al însuși Eusebiu de Cezareea, a fost martirizat, al cărui nume studentul recunoscător l-a adăugat mai târziu la al său Timpul de la la este numit în literatură "epoca martirilor" Desigur, au fost mulți apostați Pentru prima dată, apare noua lor specie - traditores 'transmiţători' Deci i-au numit pe cei ce predau păgânilor cărțile Sfintelor Scripturi pentru ardere ulterioară Împotriva apostaților acestei persecuții, ca și sub Decius, s-a format o mișcare rigoristă, care în Africa de Nord a dus la schisma donatistă (numită după episcopul Donatus), Persecuțiile lui Dioclețian, Maximian, Galerius și Maximinus Daza nu au fost ultimele, dar au fost cele mai mari și crude din întreaga istorie a Bisericii Antice Păgânismul ieșit a dat în cele din urmă o lovitură severă creștinismului: mii de credincioși - episcopi, clerici și laici - au murit de o moarte crudă Templele au fost distruse Dacă vorbim despre apostați, atunci s-a făcut un mare pagubă conștiinței umane Ca urmare a abordărilor contradictorii ale acceptării apostaților, au apărut divizări periculoase ale novatenilor și donatistilor Cu toate acestea, persecuția și dezordinea care i-a urmat nu numai că au slăbit, dar au și împietrit Biserica În anii încercărilor, Biserica, întărită de Duhul Sfânt, și-a dovedit de fapt sfințenia și puterea capului ei - Domnul Hristos, care a spus despre Biserică: "Porțile iadului nu vor birui împotriva ei" (Mt : XVI, ) Mulți păgâni, văzând curajul și credința creștinilor executați, s-au întors la Hristos înșiși Atunci a apărut în Biserică obiceiul de a venera rămășițele martirilor - "martori" ai lui Hristos În cinstea martirilor, la locurile de execuție sau înmormântare au fost ridicate temple și altare speciale (tsartvaria), servind drept locuri de pelerinaj Acest obicei a intrat de atunci în practica Bisericii - cf numeroase temple "pe sânge", ridicate în Rus' în locurile martiriului sfinţilor În fiecare an, la aniversarea morții martirilor (care s-a numit invers - "naștere" - ubѵёѲHyuѵ, dies natalis), pe mormintele lor se oficia o liturghie și se împărțea pomană În același timp, a apărut obiceiul de a strânge rămășițele martirilor și de a depune particule din sfintele lor moaște în altarele bisericilor nou construite În timp se dezvoltă procedura de canonizare a bisericii cuvânt grecesc tsirti? însemna "martor, martor ocular" și numai în cursul persecuției a căpătat și sensul "martir" - - Biserica și statul păgân roman al martirilor, în Bisericile locale se întocmesc listele lor (martirologie), se scriu fapte (acte), numele lor sunt trecute în calendar (calendarul bisericesc) În final, din împărțirea amintirilor martirilor după zilele calendaristice se va forma un cerc anual imobil de slujbe bisericești Epoca martirilor și-a pus amprenta și asupra liturghiei creștine Încă din cele mai vechi timpuri, martirii au fost menționați într-o rugăciune de mijlocire rostită imediat după transpunerea Sfintelor Daruri, iar pentru ei o particulă specială este separată pe Proskomedia - și anume, a patra particulă de a treia, așa-numita "nouă rânduri" " prosforă, împărțită în "nouă rânduri" de sfinți Martiriul ca mărturie a lui Hristos, Împărăția lui Dumnezeu și învierea au devenit o continuare a slujirii apostolice - până la urmă, Hristos Însuși le spune apostolilor după Înviere: "Fiți martori ai Mei" (Fapte I, ) Aproape toți apostolii și oamenii apostolici au împlinit această poruncă prin martiriul lor, devenind un exemplu de urmat pentru martirii de mai târziu Totuși, apostolii au avut în fața ochilor și exemplul Domnului Însuși - de exemplu, Ioan Teologul îl numește fără ambiguitate pe Hristos nimeni altul decât "martor", cf : Pilat I-a zis: Deci Tu ești Regele? Iisus a răspuns: Tu spui că eu sunt Regele Pentru aceasta m-am născut și pentru aceasta am venit în lume, ca să mărturisesc adevărul; oricine este din adevăr, aude glasul meu (Ioan XVIII, ) Ioan celor șapte Biserici care sunt în Asia: har și pace vouă de la Cel ce este și care a fost și care va veni și de la cele șapte duhuri care sunt înaintea tronului său și de la Isus Hristos, care este martorul credincios, întâiul născut din morți și stăpânitorul împăraților pământului (Apoc I, - ) Asemenea primului martir Ştefan, a cărui mărturie a dus la convertirea lui Saul la Sf Apostol Pavel, martiri creștini secolele II-IV au devenit conducători ai harului divin și ai adevărului Evangheliei pentru masele populației păgâne, continuând astfel lucrarea apostolilor și a lui Hristos Însuși Ca cel mai proeminent apologe creștin de la sfârșitul secolului al II-lea - începutul secolului al III-lea Quintus Septimius Florența Tertulian (c - după ), "sângele creștinilor este sămânța " (Apolog , : semen estsanguis christianorum)' Sfârșitul persecuției Eșecul complet al politicii de persecuție a creștinilor a devenit curând evident pentru păgânii aflați la putere August În multe cărți despre istoria Bisericii, expresia lui Tertulian este transmisă inexact: "sângele martirilor a fost sămânța din care a crescut credința", "sângele martirilor este sămânța creștinismului" etc - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) East Galerius, îmbolnăvit de o boală cumplită, a luat-o drept pedeapsă de la Dumnezeul creștin și s-a grăbit să emită un edict de conciliere pentru a pune capăt persecuției și a garanta libertatea mărturisirii și închinării creștine Edictul a fost emis la Nicomedia la aprilie în numele lui Galerius însuși, precum și al lui Constantin și Licinius Ca răspuns la libertatea de cult acordată, creștinilor li s-a ordonat să se roage lui Dumnezeu pentru sănătatea împăratului și bunăstarea statului O schimbare radicală a cursului politic nu a beneficiat Galeria - în curând o boală fatală l-a adus în mormânt Păgânismul agresiv a început să se retragă pe toate fronturile Atunci cel mai mare dintre împărații romani, Sf Egal cu apostolii Constantin cel Mare ( - ), despre care va fi discutat în secțiunea următoare Întrebări de securitate pe această temă De ce, în ciuda toleranței romanilor față de cultele străine, deja în primele decenii ale istoriei Bisericii, atitudinea păgânilor față de creștini a devenit negativă? Care a fost rolul evreilor în asta? Ce pretenții le-au făcut păgânii creștinilor? De ce au fost aceste afirmații nedrepte? Care au fost cauzele și cursul persecuției Bisericii în secolul I? În secolul II ? Sub Decius și Dioclețian? Care sunt asemănările și diferențele dintre persecuțiile din secolele I și II ? Prin ce s-a diferențiat persecuția sub Traian de persecuția sub Decius și Dioclețian? De ce persecuția Bisericii de către statul păgân nu și-a atins scopul? Care a fost esența martiriului? Literatură suplimentară pe această temă Dmitrievsky I Interpretare istorică, dogmatică și misterioasă a Sfintei Liturghii M , S - (cinstirea bisericească a martirilor) Jivov V M Sfinţenie Scurt dicționar de termeni hagiografici M , Art Martir, Martirologie Maksimovici K A , Tsypin V , prot Apostazie // PE T III M , S - Nikishin V O şi alţii Diocleţian // PE T XV M , S - Chichurov I S Biserica Ortodoxă Alexandriană (Patriarhia Alexandriei) (De la întemeiere până la mijlocul secolului al VII-lea) // PE T I M , S - ( - : persecuţie în Alexandria) Hrapov A V Persecuția creștinilor în Imperiul Roman // PE T XII M , S - - - Biserica și statul păgân roman Schaff F Istoria Bisericii Creştine T II creștinismul donikean - d Hr SPb , S - (Persecuția creștinismului și martiriul creștinilor) c Atitudinea creștinilor față de un stat păgân Relația Bisericii cu orice autoritate guvernamentală - ostilă, prietenoasă sau neutră - a fost construită și continuă să fie construită pe principii fundamentale evanghelice și apostolice, a căror esență este acceptarea umilă a oricărei autorități pământești, căci orice autoritate este de la Dumnezeu Domnul Însuși a spus: "Dă Cezarului ce este al Cezarului" (Mat XXII, ; Marcu XII, ) și, în conversația cu Pilat, a recunoscut cu umilință puterea conducătorilor pământești asupra Sa, acordată de Dumnezeu: "Nu ai avea nicio putere peste Mine dacă nu vi s-a dat de sus" (Ioan XIX, ) App a scris cam la fel Paul: Fiecare suflet să fie supus celor mai înalte autorități, căci nu există autoritate decât de la Dumnezeu, autoritățile existente sunt stabilite de Dumnezeu De aceea cel care se opune autorităţii se opune rânduielii lui Dumnezeu; dar cei care se împotrivesc ei înșiși vor aduce condamnarea asupra lor Căci cei care sunt în autoritate nu sunt îngrozitori pentru faptele bune, ci pentru cele rele Vrei să nu te temi de autoritate?Fă binele și vei primi laudă de la ea; căci conducătorul este slujitorul lui Dumnezeu, este bine pentru tine Dar dacă faci rău, te teme, că nu poartă sabia în zadar: este robul lui Dumnezeu, răzbunătorul pedepsei celui ce face răul Și de aceea este necesar să ne supunem nu numai de frica de pedeapsă, ci și din conștiință Pentru aceasta, plătești impozite, căci ei sunt slujitorii lui Dumnezeu, mereu ocupați cu asta Așa că dă fiecăruia cuvenitul: cui să dăruiască, să dăruiască; cui cotizații, cotizații; cui frica, frica; Cui este cinstea, cinstea (Romani : - ) Cu o asemenea înțelegere a puterii de stat se leagă, poate, și pasajul din Epistola către Tesaloniceni, care vorbește despre "reținere" ( Tes II, - ) De asemenea, potrivit apostolului, orice domnitor are nevoie de rugăciunile Bisericii, în primul rând, pentru ca ea să-și împlinească slujirea "în toată evlavie și curăție" ( Tim II, - ) Deci, fii supuși oricărei autorități omenești, pentru Domnul: fie regele, ca autoritate supremă, fie conducătorii, ca trimiși de la el să pedepsească criminalii și să încurajeze pe cei ce fac binele - căci așa este voia lui Dumnezeu, că noi, făcând binele, oprim gura ignoranței oamenilor nebuni, la fel de liberi, nu ca folosiți libertatea pentru a acoperi răul, ci ca slujitori ai lui Dumnezeu Onorează pe toți, iubește frăția, teme-te de Dumnezeu, cinstește pe rege Slujitori, cu toată lumea - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) se teme să asculte de stăpâni, nu numai buni și blânzi, ci și aspri Căci este plăcut lui Dumnezeu dacă cineva, gândindu-se la Dumnezeu, îndură necazurile, suferind pe nedrept Căci ce este de lăudat dacă înduri să fii bătut pentru fărădelegile tale? Dar dacă, făcând binele și suferind, îndurați, aceasta este plăcută lui Dumnezeu Căci la aceasta aţi fost chemaţi, pentru că şi Hristos a pătimit pentru noi, lăsându-ne pildă, ca să călcăm pe urmele Lui ( Pet II, - ) Cu toate acestea, dacă puterea începe să-și acorde o importanță excesivă și să se amestece grosolan în sfera divinului, ea începe să fie percepută de Biserică ca o forță ostilă În spatele imaginilor apocaliptice ale Apocalipsei lui Ioan Teologul (fiara, desfrânata) stă Imperiul Roman, cerând onoruri divine pentru sine Totuși, Biserica, după cuvântul Mântuitorului, se roagă și pentru vrăjmași, pe care îi biruiește nu cu sabia, ci cu smerenie și dragoste (cf Mt V, ; Lc VI, ) Ideea puterii stabilite de Dumnezeu este cunoscută de multe culturi, inclusiv cele antice, păgâne Cu toate acestea, pentru creștinism, principala sursă a acestei idei a fost Sf Scriptura Vechiului Testament Acest lucru este afirmat în Cartea Pildelor și Înțelepciunii regelui Solomon: "Puterea ți-a fost dată de la Domnul și putere de la Cel Preaînalt, Care îți cercetează faptele și îți pune la încercare intențiile" (Înțelepciunea Tes VI, ); "Inima împăratului este în mâna Domnului, ca râurile de apă: oriunde vrea El, o îndreaptă" (Prov XXI, ) Conform Vechiului Testament, regii unși de Dumnezeu se bucură de protecția specială a Domnului În psalmii regelui David există următorul avertisment profetic: "Nu vă atingeți de unșii Mei și nu faceți rău profeților Mei" (Ps SGV, ) David însuși a respectat această interdicție După ce a fost uns rege și Saul a fost de fapt în mâinile lui, "Avessa i-a spus lui David: Acum Dumnezeu a dat pe vrăjmașul tău în mâinile tale; așa că lasă-mă să-l bat la pământ cu o suliță dintr-o lovitură și să nu repet lovitura Dar David a zis lui Abişai: Nu-l ucide; căci cine, ridicând mâna împotriva unsului Domnului, va rămâne nepedepsit? Și David a zis: "Domnul este viu! Domnul să-l lovească, sau va veni ziua lui și va muri, sau va merge la război și va pieri; dar Domnul să nu-mi permită să ridic mâna împotriva unsului Domnului" ( Sam XXVI, - ) Particularitatea percepției creștine asupra puterii a fost că nici regii evrei - protejați ai romanilor, nici cezarii romani înșiși nu au fost vreodată percepuți ca unși ai lui Dumnezeu, despre care David a vorbit Pentru creștini, singura ungere adevărată este - - Biserica și statul păgân roman care al lui Dumnezeu a fost, desigur, Hristos Însuși (literal, "cel uns") - Regele pământului și al cerului, Mântuitorul omenirii Conștientizarea că Dumnezeu este sursa oricărei puteri pe pământ (chiar, paradoxal, puterea anti-creștină, teomahie), a dat martirilor creștini puterea de a îndura cele mai sofisticate persecuții și torturi - la urma urmei, le-au îndurat ca Hristos și de dragul lui Hristos Întrebări de securitate pe această temă Ce idei stau la baza atitudinii creștine față de puterea statului? De ce nu s-au ridicat niciodată creștinii împotriva persecutorilor lor? a Răspândirea creștinismului în Imperiul Roman Context și motive pentru extinderea misiunii creștine Răspândirea credinței creștine și, odată cu aceasta, extinderea Bisericii a fost facilitată de faptul că întinderile vaste ale Mediteranei erau de fapt lipsite de granițe de stat și reprezentau un singur stat - Imperiul Roman (itregium Romanorum) Formal, statul era încă numit în mod democratic republică (lat respublica "cauza comună"), dar în el aveau loc deja procese profunde, în timpul cărora s-a transformat treptat într-o monarhie Instituții republicane - comiții, senat, consuli - deja în secolul I conform R H degenerat în peisaje goale, față de care princeps (primul senator) s-a transformat în unicul șef de stat sub ochii noștri Se crede că tendințele monarhice ale Romei păgâne și-au atins apogeul sub Dioclețian, dar nu este așa - sub el, dimpotrivă, a avut loc descentralizarea puterii, când până la patru împărați au condus simultan în imperiu (doi august și doi Caesars) De fapt, primul monarh roman adevărat a fost Constantin cel Mare În imperiu, după toate cuceririle armelor romane, s-a instaurat în sfârșit o pace de durată, în care comerțul, arta, știința și meșteșugurile s-au dezvoltat liber, orașele au crescut și s-au extins, iar populația s-a înmulțit Această stare de pace și prosperitate a diferitelor popoare și triburi sub stăpânirea înțeleaptă și strictă a Romei a fost numită de contemporani "lumea romană" - pax Romana În condiții de pace, libertate de conștiință, libertate de exprimare și de mișcare, propovăduirea creștinismului a fost capabilă să acopere zone vaste și să găsească un răspuns în rândul maselor largi ale populației imperiului - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) De altfel, deja în epoca apostolică, comunitățile creștine au apărut spontan în cele mai diverse părți ale statului roman La început, predicarea apostolică avea loc în marile orașe și porturi comerciale, unde existau comunități evreiești mari și era posibil să se predice evreilor cu referire la profețiile Vechiului Testament Când a început să se dezvăluie nedorința din ce în ce mai încăpățânată și agresivă a evreilor de a-l recunoaște pe Isus ca Mesia lor, eforturile misionare ale predicatorilor creștini s-au îndreptat către păgâni În ciuda predicării active a apostolilor în diferite regiuni ale imperiului, în general Biserica Antică nu a urmat o politică misionară intenționată Misiunea a avut loc în cea mai mare parte spontan, la nivel de bază Contactele personale au jucat un rol uriaș în familiarizarea populației cu creștinismul Păgânii urbani au aflat despre Hristos de la cunoscuții, prietenii, vecinii lor - și dacă aceștia din urmă erau oameni buni și cetățeni respectați, atunci credința lor le trezea respect Codul moral creștin, formalizat în poruncile lui Hristos, depășea cu mult moralitatea păgânilor - la urma urmei, zeii lor cereau de la închinătorii lor doar jertfe, dar nu iubirea de aproapele, puritate, castitate, vitejie Cultele păgâne erau adesea imorale cu accent, încurajau promiscuitatea sexuală (sau, dimpotrivă, tipurile sălbatice de abstinență - cum ar fi autocastrarea etc ), erau adesea însoțite de vărsare de sânge și erau pline de elemente de vrăjitorie și magie Cultul de stat, mai ales în orașe, a luat și forme urâte de spectacole sângeroase - de exemplu, în sărbători în circ (amfiteatre) nu se organizau doar procesiuni și jocuri sportive, ci și lupte de gladiatori, momeala animalelor sălbatice și în timpul persecuției Creștini - uciderea martirilor spre bucuria mulțimii Foarte mulți oameni, văzând toate acestea, și-au pierdut încrederea în zei și au început să caute o altă credință, un suflet și un trup mântuitor, iluminator Și l-a găsit în creștinism Celsus păgânul le-a reproșat primilor creștini că și-au propovăduit doctrina în rândul celor mai joase și mai lipsite de drepturi ale populației - sclavi, meșteșugari, femei, adolescenți Un păgân educat, cu experiență în filozofie, nu și-a putut da seama că creștinismul nu este o filozofie "la voia voastră", nu un sistem de postulate logice pentru cei bogați și nobili, ci Calea mântuirii pentru "cei trudiți și împovărați" (Mt XI, ), că Hristos nu este Ranovich Surse primare despre istoria creștinismului timpuriu S - - Biserica și statul păgân roman Bunul platonic tractor sau Cel al neoplatoniștilor, ci "Via adevărată" (Ioan XV, ) Aceste concepte-imagini erau complet străine de filozofia rațională elenă Creștinii și elenii vedeau lumea în moduri complet diferite, vorbeau limbi diferite, fără să se audă sau să se înțeleagă Prima predică a lui Hristos a fost adresată oamenilor de rând - pescari, "vameși și păcătoși" Porunca fericirii a fost dată "celor săraci cu duhul" (Mat V, ), adică care a renunţat la bogăţie de dragul Împărăţiei Cerurilor Prin urmare, predicarea bisericească în continuare printre păgâni a fost adresată acelorași oameni săraci și lipsiți de drepturi - sclavi, femei și copii Conform dreptului roman, soțiile și copiii erau legal în deplina putere a soțului și a tatălui de familie (paterfamilias) În același timp, dacă soțiile mai aveau o serie de drepturi, atunci copiii supuși ("nemancipați") erau de fapt în postura de sclavi Această stare a copiilor în familiile tradiționale romane era în contrast izbitor cu ceea ce a spus Hristos despre copii: "Dacă nu vă întoarceți și nu deveniți ca copiii, nu veți intra în Împărăția Cerurilor"; "Lăsați copiii să plece și nu-i împiedicați să vină la Mine, căci dintre aceștia este Împărăția Cerurilor" (Mat XVIII, ; XIX, ) Desigur, păgânilor nu le putea plăcea o asemenea exaltare a copiilor, contrar fundamentelor tradiționale de familie ale societății romane Predica creștină a fost auzită și în legiunile armatei romane staționate în diferite provincii ale imperiului Deci, istoria convertirii Sf Petru în Cezareea centurionul Corneliu împreună cu familia sa (Faptele al X-lea) Creștinii au intrat în armată în cursul recrutării de rutină pentru campanii militare - cu toate acestea, nu se știe cum au reușit să se abțină de la rituri și sacrificii militare obligatorii către zei Soldații romani păgâni se închinau la mulți zei Pe lângă propriile zeități romane, după o serie de războaie cu parții (perșii), romanii deja în secolul I Mitraismul a fost introdus în armată - cultul zeului războinic persan Mithra Mithra era zeul contractului (în alte cuvinte persane Interpretarea frecventă a fericirii corespunzătoare ca o chemare la smerenie ("sărăcia duhului") provine dintr-o înțelegere metaforică a acestor cuvinte ale lui Isus Hristos (și, din păcate, și ca urmare a unor violențe împotriva sensului cuvântului) "spirit") De fapt, această poruncă conține o chemare fără echivoc de a lăsa excesul de proprietate de dragul de a primi binecuvântări spirituale Povestea Evangheliei despre tânărul bogat (Mat XIX, - ; Marcu X, - ; Luca XVIII, - ) și cuvintele lui Hristos despre imposibilitatea celor bogați de a intra în Împărăția lui Dumnezeu (Mat XIX, ) vorbesc despre același lucru; Marcu X, ; Luca XVIII, ) - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) mithra - însemna "tratat"), război și lumină În misterele lui Mithra, în special, au fost inițiați împărații Nero și Commodus În imp Aurelian (probabil nu fără influența mitraismului) a introdus în imperiu cultul Soarelui Invincibil (Sol Invictus), iar sărbătoarea nașterii sale a fost decembrie (adoptată mai târziu de Biserică ca sărbătoare a Nașterii lui Hristos) Cultul lui Mithras a avut o serie de trăsături care l-au apropiat de creștinism - în special, mitraismul a recunoscut nemurirea sufletului și învierea morților, a învățat despre judecata viitoare asupra morților Simbolismul solar al mitraismului a fost folosit pentru a crea o statuie a lui Constantin cel Mare la forumul numelui său din noua capitală - Constantinopol Deja sub Marcus Aurelius, sursele raportează prezența creștinilor în rândul soldaților romani - acest lucru este dovedit de povestea miracolului Legiunii a XII-a Fulgerului Miracolul legiunii a XII-a (legio XII Fulminata) a avut loc în cadrul dramatic al campaniei militare a lui Marcus Aurelius împotriva triburilor germanice Odată împăratul cu armata sa a fost înconjurat de barbari Despărțiți de inamic de apă, epuizați de sete, romanii erau gata să se predea Dar s-a întâmplat o minune: deodată a căzut o ploaie abundentă, întărind și împrospătând armata romană, iar fulgerele i-au pus pe nemți pe fugă S-au păstrat dovezi literare, arheologice și numismatice care confirmă acest miracol Cea mai veche sursă a noastră, conform căreia miracolul s-a întâmplat prin rugăciunea soldaților creștini, este cel mai proeminent apologe latin din secolele II-III Tertulian În cele din urmă, deja la începutul erei apostolice, întâlnim rapoarte despre succesul predicării creștine în rândul păgânilor nobili (cel puțin printre reprezentanții individuali ai nobilimii) Astfel, apostolul Pavel, după discursul său în Areopagul atenian, l-a convertit pe celebrul Dionisie Areopagitul de mai târziu (Fapte XVII, ) Pliniu cel Tânăr, în scrisoarea către Traian, discutată mai sus, scrie că oamenii din "fiecare clasă" (omnis ordinis) se convertesc la creștinism La sfârşitul secolului al III-lea la curtea lui Diocleţian erau deja multe persoane nobile care fie acceptaseră deja creştinismul, fie îl cunoşteau bine În epoca persecuției lui Dioclețian și Maximian, părintele lui Constantin cel Mare, Augustus al Apusului, Constantius Chlorus, a patronat și creștinismul Deci, destinatarii primei predici creștine au fost: ) evreii din Ierusalim și din diaspora mediteraneană (inclusiv prozeliții neevrei convertiți la iudaism); ) cele mai sărace și lipsite de drepturi ale populației păgâne a imperiului - sclavi, mici artizani și negustori, femei, copii; - - L Biserica și statul păgân roman ) soldați și ofițeri ai armatei romane; ) sporadic - nobilime păgână mitropolitană și provincială În ce moduri a avut loc răspândirea credinței lui Hristos? Pe lângă difuzarea orală obișnuită a informațiilor pentru societățile antice (și nu numai) prin zvonuri, zvonuri, predicatorii noii credințe au folosit și rute comerciale bine stabilite - atât rute maritime, cât și drumuri terestre, în construcția cărora romanii au fost stăpâni de neîntrecut Întregul imperiu era pătruns de o rețea de drumuri, acoperite cu orașe, mările erau arate de nave comerciale care transportau și pasageri În condiții atât de favorabile, cu o infrastructură de transport stabilită, creștinii se puteau deplasa liber pe distanțe mari Numeroși predicatori și profeți ambulanți care au trecut din oraș în oraș au profitat din plin de acest lucru (cf mai sus de mărturia din Didache) Un alt mod de a răspândi creștinismul a fost traducerea Sf Scripturi în alte limbi Prima traducere greacă a Vechiului Testament, așa-numita Septuagintă (vezi p ), a jucat cel mai important rol în răspândirea noii religii în mediul vorbitor de greacă Mai târziu, au apărut traduceri ale Scripturilor în limba oficială a statului roman - latină, precum și în a doua cea mai importantă limbă, pe lângă greacă, din Estul imperiului - siriaca (siro-aramaica) Activitatea misionară a Bisericii a fost întotdeauna asociată cu nevoia de a traduce Sfântul Scripturi în limbile altor popoare Da, St Egale cu apostolii Chiril și Metodiu au tradus Scriptura în slavonă, educatorul armenilor Mesrop Mash-tots (secolul al V-lea) în armeană, Sf Ștefan din Perm - în limba populației Komi-Permyak din Rusia Prin urmare, serviciul misionar necesită o bună cunoaștere a altor limbi și culturi Prima traducere în latină a Vechiului Testament a apărut în secolul al II-lea, se pare că în Africa de Nord Această traducere - așa-numita Itala sau versiunea Afra - a fost făcută din textul grecesc al Septuagintei Blzh Augustin Ulterior, în Occident, Ital a fost înlocuit cu Vulgata (versio Vulgata) - o nouă traducere, care a fost făcută în - blzh Ieronim (în același timp, Noul Testament a fost tradus din greacă, iar Vechiul Testament din ebraică) Textul traducerii siriace a Noului Testament este păstrat în palimpsestul siriac Sinai din secolul al IV-lea, în așa-numitul Curton - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - d Hr ) manuscrise din secolul al V-lea și (într-o ediție ulterioară) în Noul Testament Peshitta (sau Vulgata siriacă) tot în secolul al V-lea În secolele III-V a fost făcută o traducere a Noului Testament în limba populației indigene din Egipt - copta, iar în secolul al IV-lea Episcopul arian Wulfila a tradus Noul Testament în gotic Astfel a început istoria traducerilor Bibliei - cea mai citită carte din lume În cele din urmă, extinderea predicării creștine a contribuit în mod paradoxal la persecuția de către evrei și păgâni care a apărut în diferite zone ale imperiului Creștinii persecutați au fost adesea forțați să-și părăsească casele pentru a fonda noi comunități în alte orașe și provincii Astfel, păgânii, înăbușind pe alocuri mișcarea creștină, au contribuit fără să vrea la trecerea ei pe noi pământuri și pământuri De o mare importanță pentru convertirea păgânilor a fost mărturia publică a martirilor lui Hristos pentru credință Deci, motivele răspândirii creștinismului în epoca timpurie au fost: ) zvonuri, zvonuri, precum și comunicarea personală între vecini - creștini și păgâni (în principal în orașe); ) activități ale predicatorilor în vizită ) traduceri ale Sfântului Scripturi în alte limbi; ) persecuția Bisericii, care a dus la dispersarea creștinilor în tot imperiul și, în cele din urmă, la înmulțirea numărului lor Întrebări de securitate pe această temă Care au fost premisele și motivele pentru răspândirea cu succes a creștinismului în lume? Ce rol a jucat Imperiul Roman în asta? Ce segmente ale populației au devenit destinatarii primei predici creștine? Care au fost cauzele și căile răspândirii creștinismului în imperiul păgân? Literatură suplimentară pe această temă Kozarzhevsky A Ch Studiul surselor probleme ale literaturii creștine timpurii M , S - (traduceri ale canonului Noului Testament) Nam M E S Biserica creștină în timpul domniei lui Marcus Aurelius: miracolul legio XII fulminata în izvoarele literare timpurii // Vestnik PSTGU ( ) S - Nikishin V O Roma antică Religie // PE T XVI M , S - Schaff F Istoria Bisericii Creştine Vol II: Creștinismul preniean - d Hr SPb , S - (răspândirea creștinismului) Istoria instituțiilor și a cultului I Z a Instituțiile bisericești în secolele І-ПІ (preot D Pashkov) Parohie (parikia) episcopat monarhic Clerului În secolul I printre creștini, noțiunea că sunt străini și străini pe pământ a devenit larg răspândită ( Pet II, ) Fiecare comunitate locală (urbană) care a apărut pe baza predicării apostolice a considerat existența ei o parikia - adică "ședere temporară, viață într-o țară străină" (cf greacă losroichios) Până la începutul secolului al II-lea Comunitățile creștine (parikii, adică parohiile) formează în cele din urmă o ierarhie pe trei niveluri (greacă isrosrhia "ierarhie") În fruntea parikiei se află un episcop, care este subordonat clerului, format din presbiteri, diaconi și clerici inferiori Pentru prima dată, St Ignatie purtătorul de Dumnezeu, ep Antiohia (anii de episcopie: c - c / ): Toți îi cinstesc pe diaconi ca poruncă a lui Iisus Hristos, iar episcopul ca pe Iisus Hristos iar preoții ca adunarea lui Dumnezeu, ca adunarea apostolilor (Ioel, trall , ) Din secolul al III-lea în Biserică este atestată funcţia de arhidiacon - diaconul superior din templu, cel mai important asistent al episcopului Roma în secolul al III-lea a existat chiar o tradiție, după moartea unui episcop, de a-și numi arhidiaconul la scaun Pe lângă cler, clerul includea slujitorii inferiori ai Bisericii care nu aveau ordine sfinte - subdiaconii (subdiaconii în Occident), acoliții (au scos lumânări în anumite momente de cult), cititorii și cântăreții Clericii includea, de asemenea, purtători care păzeau ușile templului în timpul slujbei, exorciști (sau vindecători) care aveau darul de a alunga spiritele rele și diaconițe care ajutau la anunțarea și botezul femeilor Pentru prima dată diaconesele sunt menționate de Sf Pavel în Epistola către Romani (XVI, - ), care se referă la Phoebe, "slujitorul" (Siâxovo^) Uneori, în lucrările de istorie a Bisericii există o grafie greacă a diaconei, care contrazice regulile ortografiei rusești - cf nume de origine grecească și Vasilisa, Larisa - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Biserica Kenchreya Am menționat deja mențiunea diaconeselor (ministrae) într-o scrisoare a lui Pliniu cel Tânăr adresată imp Traian Despre "diaconele" din Biserica primară sunt raportate și de autori autori, precum Clement din Alexandria (c - până la ), Sf Ioan Gură de Aur (între și - ), Teodoret din Cir (c - c ) Discuția despre diaconatul feminin în Biserica primară nu s-a încheiat încă, totuși, majoritatea cercetătorilor moderni sunt de acord că rangul de diaconă nu era identic cu cel de diacon, iar slujirea diaconeselor se limita doar la a ajuta la cateheză și botez A femeii Ritul de hirotonire a unei diacone, dat în "Decretele apostolice" (VIII, ), diferă de rangul de hirotonire a unui diacon (ibid , VIII, - ) Fecioarele constituiau un rang special de biserică al Bisericii primare Institutul Fecioarelor este prima instituție de asceză bisericească (asceză) din istorie Fecioria ca abținere de la căsătorie și consacrare completă a sinelui lui Hristos a fost un jurământ voluntar prin care primii creștini de ambele sexe căutau desăvârșirea spirituală, amintindu-și cuvintele Mântuitorului: "Sunt fameni care s-au făcut eunuci pentru Împărăția Cerurilor Cine poate să țină, să țină" (Mat XIX, ) Aceste cuvinte, desigur, nu trebuie luate la propriu - nu vorbim despre autocastrarea fizică, ci doar despre castitatea spirituală și trupească, abținerea de la ispitele cărnii Cu toate acestea, există exemple de înțelegere literală a acestor cuvinte: de exemplu, unul dintre cei mai importanți profesori ai Bisericii la începutul secolului al III-lea Origen s-a castrat Mulți creștini i-au urmat exemplul, așa că Biserica a fost nevoită să interzică hotărâtor această practică (dreapta, Sf Apostol , ) Încă din cele mai vechi timpuri, fecioarele bărbați s-au bucurat de un mare respect în Biserică - de multe ori au devenit clerici și dețineau funcții înalte în Biserică În ceea ce privește fecioarele, acestea s-au bucurat și de cinste ca "miresele lui Hristos" (Tertulian), au luat parte activ la închinare și au fost hrănite de episcopul local împreună cu clerul, dar au rămas în lume, trăind în familiile lor De la sfârșitul secolului al III-lea puteau forma comunități ascetice la temple Unele dintre fecioarele bisericii au devenit diaconițe Deosebirea exterioară a fecioarei era o coafură specială purtată pe cap În secolul III nu exista un rit special de inițiere pentru fecioare, ci în secolul al IV-lea în Occident apare un asemenea rang Se numea velatio "sânge" - - L Istoria instituțiilor și a cultului O respingere ascuțită a Bisericii a fost cauzată de obiceiul așa-numitei "căsătorii spirituale", în care fecioarele locuiau sub același acoperiș cu bărbați creștini, dar nu aveau relații maritale cu aceștia Această practică, ca dând naștere la ispite, a fost interzisă de Consiliul Local din Ancyra în (dreapta ) Începând din secolul al IV-lea institutia fecioarelor incepe sa fie inlocuita de monahism si dupa secolul al V-lea dispare in sfarsit Viața interioară a comunității Comunitățile-parikias conduse de episcop erau, pe de o parte, părți ale unei singure Biserici catolice (adică "întreaga", "universală") a lui Hristos, care nu este limitată de niciun loc, timp sau oameni și există în lumea materială, pământească și în lumea spirituală Pe de altă parte, aceste comunități (Biserici locale) au fost în primul rând adunări euharistice, în fiecare dintre care s-au manifestat pe deplin darurile Duhului Sfânt și manifestarea Trupului și Sângelui lui Hristos în Taina Euharistiei Desigur, acest lucru nu a încălcat unitatea Bisericii în ansamblu (cum nu o încalcă nici acum) - la urma urmei, ecleziologia ortodoxă concepe Biserica nu ca o unire mecanică a părților separate (parohii, eparhii, eparhii), ci ca o unire tainică și plină de har a credincioșilor cu Hristos prin Euharistie În această unitate, fiecare parte a Bisericii este egală cu întregul De aceea, apostolul Pavel scrie epistole către "bisericile Galatiei" (Gal I, ), menționează "bisericile lui Hristos din Iudeea" (ibid , I, ), "bisericile Macedoniei" ( Cor VIII, ) Shmch Clement al Romei (anii episcopali: c - c ) se referă la "Biserica lui Dumnezeu care este în Corint" în numele "Bisericii lui Dumnezeu care este în Roma" ( Cor , arr ) Abia mult mai târziu Biserica pământească, care devenise deja universală (în cadrul Imperiului Roman și nu numai), a început să fie guvernată de consilii de episcopi Această nouă înțelegere a condus la traducerea (destul de ciudată în sine) a grecului "katholika" în slavonă ca "catedrală" Apropo, în traducerea slavonă chirilică și metodică a Crezului, acest cuvânt nu este folosit așa cum este aplicat Bisericii, în schimb, se folosește împrumutul "catolici" Parikiile nu erau aglomerate și vaste ca teritoriu, așa că episcopul însuși a acționat în cea mai mare parte ca săvârșitor al Sacramentelor pentru întreaga sa comunitate Din acest motiv, documentele acestei epoci, vorbind despre episcopi, îi numesc "preoți" (greacă: icpeijg) Autoritatea specială a demnității episcopale este dată de asimilarea succesiunii apostolice Acest lucru a fost exprimat cu mare claritate - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Sf Irineu de Lyon (episcop în - după ), potrivit căruia episcopii sunt urmașii apostolilor, ei sunt verigile care asigură continuitatea Tradiției în timp Prin ei, o comunitate separată devine biserică: Toți cei care doresc să vadă adevărul pot învăța în fiecare biserică tradiția apostolilor, care este deschisă peste tot în lume; și putem enumera episcopii numiți de apostoli în biserici și urmașii lor înaintea noastră, care nu au învățat nimic și nu știau că aceștia (adică ereticii) delirează (Impotriva ereziilor, III, , ) Fiecare episcop din comunitatea sa era înzestrat cu o putere considerabilă Potrivit lui schmch Ciprian de Cartagina (c - ; episcop în - ), "fiecare primat este liber să dispună de el la propria discreție, trebuind să dea socoteală Domnului în acțiunea sa" (p ) În altă parte, St Ciprian se exprimă și mai hotărât: "când legătura concordiei este menținută și sacramentul Bisericii Catolice este păstrat nedivizat, fiecare episcop acționează după propria discreție, fiind nevoit să dea socoteală Domnului de faptele sale" (op ) Fiecare comunitate locală era responsabilă pentru propria sa viață interioară și nu avea pe nimeni deasupra ei, în afară de Dumnezeu Toate contactele cu o altă comunitate au fost voluntare Cu toate acestea, în cazul decesului unui episcop local, conform regulii din Sf Apostoli, pentru numirea unui nou primat, a fost necesar să se cheme doi sau trei episcopi vecini, cf : Apostol, Da, un episcop este furnizat de doi sau trei episcopi Totuși, independența unei singure comunități și puterea unică a unui anumit episcop nu au condus la izolarea Bisericilor locale unele de altele sau la arbitrariul primaților lor Sfântul Ciprian a exprimat nevoia "organică" a fiecărei Biserici locale de a avea părtășie cu multe alte comunități creștine în următoarele cuvinte: "Episcopia este una și fiecare dintre episcopi participă integral la ea De asemenea, Biserica este una, deși, cu o creștere a fertilităţii, în expansiune, se împarte în multe" (Despre unitatea Bisericii, V, , ) Comunicarea reciprocă a parikii va deveni regulată datorită legislației Primului Sinod Ecumenic de la Niceea (vezi dreapta , ) Proprietatea bisericii și drepturile episcopului O condiție foarte importantă pentru dezvoltarea normală a Bisericii în orice perioadă a istoriei sale este ca aceasta să aibă dreptul de a deține și dispune de proprietate Idealurile de sărăcie apostolică și rătăcire nu implicau proprietate - - Istoria instituțiilor și cultul bunurilor imobiliare - de aceea, chiar în primii ani de viață ai Bisericii, ea avea nevoie doar de bani, primindu-i ca donație voluntară de la membrii săi Potrivit legendei, primul care și-a vândut proprietatea și a donat bani pentru nevoile bisericii a fost levitul cipriot Iosia Barnabas, viitorul asociat al Sf aplicația Paul Mulți membri ai Bisericii din Ierusalim și-au vândut și proprietățile, dând bani apostolilor, "și aveau totul în comun" (Faptele Apostolilor IV, - ) Episodul dramatic despre Anania și Safira descris în cartea Faptele Apostolilor (Faptele Apostolilor V, - ) arată că astfel de donații ar fi trebuit făcute cu o inimă curată și fără motive ascunse Cu toate acestea, pe măsură ce parohiile s-au înmulțit, Biserica a trebuit să achiziționeze proprietăți imobiliare, în primul rând clădiri ale templului Sub ele s-au ivit diverse servicii auxiliare - prosforă, depozite pentru lămpi cu ulei, lumânări, vin, făină Toate acestea au necesitat o înregistrare legală corectă pentru a evita haosul administrativ și potențiale conflicte de proprietate Apariția proprietății bisericești a dat naștere la o serie de probleme administrative Deci, din punct de vedere legal formal, este destul de posibil să deții în comun proprietăți (acest tip de proprietate a fost prezent, de exemplu, în colegiile-corporații romane), dar este dificil de administrat în comun (închirierea, donarea, lăsarea în moștenire) , etc ) - în acest caz pentru a rezolva orice problemă economică, chiar mărunte, ar trebui organizată o adunare generală Prin urmare, pentru comoditatea conducerii, dreptul de a dispune de proprietatea bisericii este foarte devreme delegat episcopului Acest lucru este evidențiat, în special, de cerința fără ambiguitate a Sf Pavel ( Tim III, ) și cartea lui Demdoche (XIII, ), că episcopul nu trebuie să fie lacom și nici lacom - evident, această recomandare are sens doar dacă episcopul are puteri financiare și economice importante Astfel, sistemul "episcopiei monarhice" și-a găsit expresia nu numai în conducerea spirituală a episcopului și funcțiile sale de cap euharistic, precum și de învățător și mentor al turmei sale, ci și în dreptul specific de a dispune de proprietatea bisericii (împreună cu diaconii) Ceva mai târziu, aceste funcții au fost completate de justiția episcopală unică, care a înlocuit instanța comună a apostolilor și Biserica Parikia (cf I Cor V, - ) - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Un tip special de episcopat în Biserica primară a fost așa-numita episcopi rurali, sau corepiscopi (cf grecește hsorss "la țară") Ei au primit rangul episcopal pe o bază generală, dar nu au hrănit parohiile urbane, ci rurale Rolul oamenilor în viața lui parikia Un episcop nu poate fi conceput decât în afara comunității sale în raționament abstract De fapt, episcopul nu înseamnă nimic fără cler și popor, nu întreprinde nimic fără el, așa cum Sf Ciprian al Cartaginei' "De la începutul episcopiei mele, am făcut o regulă să nu fac nimic la discreția mea, fără sfatul tău [adică clerul cartaginez] și fără acordul poporului" (p ) Sfântul Ciprian nu numește miniștri nici măcar în gradele cele mai mici fără acordul general Așadar, într-o scrisoare către clerul din cel mai lăuntric refugiu, unde a fost persecutat de Decius, anunță numirea unui nou cititor și subdiacon de către acesta și, în același timp, observă: "de multă vreme deja, prin sfat comun , i-am apropiat de cler" (e ) Gânduri similare despre rolul oamenilor din St Ciprian exprimă despre acceptarea în părtășie a clericilor care au dat în grabă pace celor căzuți în timpul persecuției: "trebuie luată în considerare și examinată mai în detaliu fapta fiecăruia dintre ei, nu numai împreună cu tovarășii mei, ci și împreună cu întregul popor " (e ) Influența comunității asupra vieții interioare a bisericii în timpul Sf Ciprian era încă atât de mare încât, la nevoie, comunitatea însăși, fără a apela la episcopii vecini, putea să-și înlăture primatul, care îi pătase bunul nume Astfel, de exemplu, în Spania, episcopii Asturinului, Basilide și Emerita Marțial, au căzut în idolatrie și au fost îndepărtați de pe scaune de către cler și popor pentru aceasta În scrisoarea sa LXVIII (a -a ed rusă), Cyprian sprijină aceste comunități, aprobând acțiunea lor Dar Episcopul Roman Sf Stefan ( - ) l-a restaurat pe Vasilid la catedrala asturiana; aparent St Ștefan nu a mai recunoscut drepturi atât de largi pentru comunitatea locală în fața episcopului său Alegerea episcopului de către laici și clerici Caracterul comunal și colegial al Bisericii primare s-a exprimat nu numai în autoguvernare largă (vezi mai sus), ci și în auto-organizarea activă a parikia, care și-a ales propriii pastori și clerici În Imperiul Roman, așa cum s-a menționat de mai multe ori, creștinii din punctul de vedere al dreptului public erau una dintre multele corporații sau colegii (deși ilegale pentru moment) Regulile de funcționare a unor astfel de colegii erau reglementate de lege - în special, membrii colegiului aveau dreptul de a-și alege șeful (de obicei dintre constituenții - - Istoria instituțiilor și a cultului crescători) Pentru parikia creștină, episcopul era un astfel de cap Desigur, în epoca apostolică, la numirea episcopilor, comunitatea asculta părerea autoritară a apostolilor sau a plenipotențiarilor acestora, dar ultimul cuvânt rămânea totuși la parikia Potrivit Didachei (XV, ), întreaga comunitate a ales episcopii și diaconii Alegerile au fost oficializate ca consacrare - votul prin ridicarea mâinii (cf greaca xgirotoѵ&o "Ridic mâna") În Bizanţ până în vremea imp Justicianul I (sec VI), și posibil mai târziu, legitimitatea plasării unui episcop pe catedrală a fost determinată, printre altele, de participarea clerului și a oamenilor bisericești Viața comunitară și unitatea Bisericii Catedrale locale (locale) Legătura dintre Biserici a fost exprimată în practică în multe feluri Una dintre căile importante de comunicare a fost schimbul de diferite tipuri de mesaje Da, St Irineu de Lyon l-a convins, în epistola sa, pe Episcopul Romei Victor, care a privit cu o severitate nemoderată obiceiul bisericilor asiatice de a sărbători Paștele pe Nisan, să-și îmblânzească poziția Citând o scrisoare de la Sf Irineu, Eusebiu adaugă: "El a corespuns nu numai cu Victor, ci și cu mulți șefi ai Bisericilor despre problema ridicată" (Tserk ist V, ) Unitatea Bisericii s-a realizat și prin vizite personale ale reprezentanților unei biserici la alta De exemplu, din aceeași scrisoare a Sf Irineu este la curent cu vizita Sf Policarp din Smirna la Roma sub episcopul Aniketes (c - (?)) La mijlocul secolului al III-lea Contactele cu alte biserici prin reprezentanții acestora au fost desfășurate în mod activ de către Sf Ciprian Cu toate acestea, până la sfârșitul secolului al II-lea astfel de contacte izolate între paroiki au încetat să mai satisfacă nevoile vremii Consiliile locale (locale) devin cea mai înaltă expresie a unității bisericii Episcopii se puteau întâlni, de regulă, din două motive: fie pentru a pune un frate într-un amvon gol, fie pentru a rezolva probleme dogmatice și disciplinare Toți episcopii (și eparhiile subordonate acestora - episcopiile) aveau egalitate formală între ei Cu toate acestea, consiliile episcopilor se țineau, de regulă, în marile centre provinciale ale imperiului (metropole) sub auspiciile episcopului local Acest lucru a contribuit la ascensiunea scaunelor individuale asupra altora, ceea ce a dus la apariția districtelor metropolitane (provincii) la sfârșitul erei persecuției Modelul pentru conducerea colegială a Bisericii a fost dat încă din epoca apostolică - un astfel de model pentru toate conciliile ulterioare a fost Sinodul Apostolilor din Ierusalim - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Înainte de venirea la putere a împăratului Commodus ( - ), nu avem date istorice despre astfel de catedrale locale, ceea ce are legătură, printre altele, cu persecuția creștinilor sub predecesorii săi Cu toate acestea, există o dovadă circumstanțială de natură generală, și anume afirmația lui Tertulian despre catedrale ca obiceiul dominant în țările grecești În plus, în ținuturile grecești se țin în anumite locuri consilii, la care se rezolvă în comun unele probleme foarte grave (Despre posturi, XIII) Din cauza persecuțiilor frecvente, catedralele din acea vreme nu se puteau întruni în mod regulat și să fie numeroase în compoziție La sfârşitul secolului al II-lea Un fenomen notabil în viața bisericească a fost o serie de concilii cu ocazia sărbătoririi Paștelui la Roma, Cezareea Palestinei, Amastris, Lyon, Edesa, Corint și Efes Cum s-au remarcat aceste orașe printre altele, că au devenit locul de desfășurare a acestor catedrale antice? Unele orașe, fiind mari centre administrative, aveau și mari comunități creștine (Roma, Corint, Efes), altele ocupau un loc proeminent doar în administrația civilă (Cezareea, Amastris, Lyon, Osroena) Astfel, în informațiile limitate despre primele sinoade, o anumită tendință a procesului de început al centralizării bisericești este deja vag vizibilă: principiul principal este comoditatea organizării, în timp ce legătura cu istoria bisericească specială a orașului în jurul căreia se realizează centralizarea care are loc este secundară Consiliile ulterioare ținute în secolul al III-lea în Cartagina, Alexandria, Iconium, Antiohia, Bostra, confirmă această concluzie Aceste orașe erau centrele administrative ale provinciilor din diferite zone ale imperiului Dintre aceste catedrale se remarcă Sinodul de la Cartagina, care a avut loc la septembrie La acest Sinod au participat de Episcopi ai Africii Proconsulare, prezidați de Sf Ciprian din Cartagina, care s-a ocupat de păstrarea protocoalelor Episcopii au decis asupra necesității rebotezării ereticilor; Consiliul nu a fost unanim în decizia sa, dar majoritatea celor prezenți și-au exprimat sprijinul pentru St Ciprian, care credea că în afara Bisericii Catolice nu există harul botezului și că toți cei care vin la ea din erezii trebuie botezați din nou Eusebiu Biserică ist V, , - ; , - - Istoria instituțiilor și a cultului Concluzii interesante sunt date prin compararea actelor Consiliului de la Cartagina cu procedura audierilor Senatului Roman Ea relevă o mare asemănare între procedura Senatului și a Consiliului, astfel încât Consiliul Episcopal la mijlocul secolului al III-lea poate fi numit metaforic senat episcopal Acest fapt mărturisește disponibilitatea și chiar dorința Bisericii de a împrumuta unele dintre formele exterioare ale structurii politice și administrative ale Imperiului Roman târziu Competența acestor prime Consilii Locale a fost largă până la incertitudine La sinoade au fost rezolvate chestiuni dogmatice (lupta împotriva montanismului, cazul episcopului Beryl al Bosforului și Pavel al Samosatei), probleme practice (sărbătoarea Paștelui), probleme disciplinare (admiterea apostaților și ereticilor în Biserică); la consilii s-a ținut un proces față în față (împotriva lui Pavel de Samosata) și chiar un proces absent (peste Origen) Aceste consilii, care erau alcătuite nu numai cu ocazia consacrarilor, ci și pentru rezolvarea diferitelor probleme, au fost extraordinare Acest lucru este strâns legat de independența comunităților locale, pentru că orice apel către alte comunități era un act liber, neforțat Legat de aceasta este și estomparea teritoriilor acoperite de aceste consilii de urgență Ele ar putea fi la fel de înguste (de exemplu, catedralele din Lambez, în Cirta) și extinse ca reprezentare teritorială (de exemplu, Sinodul de la Cartagina din , la care au participat episcopii din trei provincii, sau Sinoadele din Antiohia din ) - , în care s-au adunat episcopi din Asia Mică, Siria, Palestina și Egipt) Creșterea puterii "primului episcop" Apariția marilor centre bisericești În primele trei secole ale istoriei sale, Biserica s-a folosit puțin de împărțirea civilă administrativă din cauza neplăcerilor sale, iar delimitarea "sferelor de influență" a urmat un curs mai firesc - după caracteristicile culturale ale numeroaselor părți care au făcut sus imperiului Parikia, unindu-se treptat pe baza proximității teritoriale și etno-culturale într-o zonă mare de biserică, a format subdiviziuni stabile ale Bisericii Antice Ei s-au supus în mod voluntar și fără nicio condiție formală conducerii unui anumit scaun episcopal dintre ei Acest proces centripet este foarte clar văzut în istoria Africii creștine Episcopii unei comunități separate sau chiar ai unui district s-au întors cu o cerere către comunitatea unui oraș mare (Cartagina) sau către episcop (Ciprian) Vezi multe dintre scrisorile Sf Ciprian: - , , , , , - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) După cum sa menționat deja, aceste centre nu au coincis întotdeauna cu principalele orașe ale provinciilor civile Cu toate acestea, orașele care revendicau rolul centrului bisericesc trebuiau să asigure comoditatea ținerii consiliilor și familiarizarea ulterioară a comunităților bisericești îndepărtate cu deciziile luate la acestea Astfel de orașe trebuiau să fie suficient de mari, cu structuri dezvoltate de putere civilă De asemenea, ei trebuiau să asigure comunicarea liberă cu cei mai apropiati pariki din districtul dat Autoritatea unui scaun ar putea fi influențată și de tradiția ecleziastică locală, cum ar fi întemeierea unei anumite biserici de către unul sau mai mulți apostoli sau calitățile remarcabile ale unuia dintre episcopii care au ocupat-o De-a lungul timpului, aceste idei tradiționale (adesea legendare) au făcut loc unor considerații mai practice Semnificația culturală și politică a orașului s-a dovedit a fi decisivă pentru activitatea actuală a catedralei Așadar, Biserica Smirnei, glorioasă în numele primatului său, Sfințitul Mucenic Policarp, în secolul al III-lea își pierde importanța în comparație cu Efes, iar Ierusalimul slab politic cedează loc dominației în viața bisericească a Cezareei Palestinei - orașul central al provinciei romane Palestina I Toată munca de birou a catedralei era în mâinile episcopului mitropoliei, orașul principal al provinciei El a trimis invitații la consiliu, l-a prezidat, a rezumat rezultatele Din istoria catedralelor cartagineze se poate observa că Sf Cyprian pregătea uneori chiar decizii conciliare Cu toate acestea, nu a existat o consolidare formală a puterii "primului episcop" (greacă: lrytod elioholod, "protos") în primele trei secole Puterea lui se baza pe circumstanțele favorabile ale momentului actual Nici puterea protoss, nici măcar puterea consiliului nu erau coercitive în acele epoci Puterea primului episcop este în continuă creștere odată cu dezvoltarea instituției conciliilor În plus, episcopii unor regiuni ale imperiului comunicau cu episcopii altor regiuni cel mai adesea prin episcopii marilor orașe importante în administrația publică (de exemplu, corespondența primaților: Policrate din Efes - Victor al Romei, Irineu din Lyon - același Victor, Ciprian al Cartaginei - Firmilian al Cezareei, Ciprian - Corneliu al Romei, Corneliu - Fabius al Antiohiei, Ciprian - Ştefan al Romei) Așadar, marile centre civile devin convenabile atât pentru ținerea de consilii, cât și ca "noduri de comunicare" ale unor părți ale lumii creștine cu altele - - L Istoria instituțiilor și a cultului Până la sfârșitul secolului al III-lea aceasta duce la faptul că puterea protoss este treptat transformată de la faptă, dar informală, la formală și obligatorie Eusebiu de Cezareea, vorbind despre începutul persecuției lui Dioclețian, relatează despre lupta pentru putere în cadrul Bisericii, crezând că persecuția este permisă de Dumnezeu pentru aceste necazuri grave: Totul a mers cumva, de la sine, am început să ne invidiem unii pe alții iar păstorii noștri imaginari, respingând porunca evlaviei, cu toată ardoarea și furia s-au implicat în certuri unii cu alții, au înmulțit un singur lucru - invidia, dușmănia reciprocă iar ura, cearta si amenintari, ei s-au luptat pentru putere la fel de lacom ca tiranii pentru tiranie (Biserica ist VIII, , ) Aceasta arată cât de dureros a fost procesul de ridicare a amvonurilor individuale Acest lucru este evidențiat și de Canonul al Sinodului de la Ancyra (Asia Mică, ), sugerând consacrari episcopale săvârșite în afara comunității, cel mai probabil la un consiliu episcopal din centrul bisericii Centrele ecleziastice ale Răsăritului, stabilite incontestabil până la sfârșitul secolului al III-lea, sunt (în ordine alfabetică): Alexandria, Amasia, Amastris, Ancyra, Antiohia Siriană, Arabela, Barata, Bostra, Gangra, Heraclea Thracian, Gortyn (Creta) , Iconium, Cezareea Capadocia, Cezareea Palestinei, Cyzicus, Corint, Laodice Frigiană, Neocezareea, Nicomedia, Nisibis, Patera, Perga, Pompeiopolis, Rodos, Salamina Ciprului, Sardes, Sebastia, Tara, Tir, Salonic, Edesa, Efes Un loc aparte în această listă l-a ocupat vechiul Ierusalim - Elia Capitolina În Occident la acea vreme existau mult mai puține centre bisericești mari: în afară de Roma, mai existau doar Arelat (în Galia vieneză), Cartagina, Lugdun (Lyon) și Mediolan (Milano) Conținut clar Zeciuiala bisericeasca si caritatea Întreținerea bisericii și a clerului în perioada timpurie s-a făcut doar pe cheltuiala donațiilor de la credincioși sub forma așa-numitei "zecimi bisericești", adică zecime din venitul unei persoane Originile zeciuielii se află în Vechiul Testament Deci, strămoșul Avraam i-a dat o zecime din prada de război lui Melhisedec, împăratul Salemului și preotul Dumnezeului Prea Înalt (Gen XIV, - ) Patriarhul Iacov a promis că va dona lui Dumnezeu o zecime din proprietatea sa de la Betel, dacă o va păstra pe drum (ibid , XXVIII, - ) Necesitatea sacrificării zecimii lui Dumnezeu este menționată în secolul al VIII-lea î Hr și profetul Amos (IV, ), iar cartea Numeri spune că evreii din seminția preoțească a lui Levi (leviții) ar trebui să primească o zecime "pentru că - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica într-un imperiu păgân ( - ) slujba "și în același timp ei înșiși dau zecimi preoților (Numeri XVIII, - , ) Cea mai detaliată zecime evreiască este reglementată în carte Deuteronomul Aici vorbim nu atât despre o donație, cât despre "gustarea" zecimii "în fața Domnului", adică la sanctuar Un aspect important al zeciuielii evreiești a fost natura sa caritativă, deoarece o parte din fondurile alocate erau folosite pentru a hrăni rătăcitori, orfani și văduve, cf : Împarte zecimea din toate roadele sămânței tale care ies din câmpul tău în fiecare an și mănâncă înaintea Domnului, Dumnezeului tău, în locul pe care El îl va sfâșie, pentru ca numele Lui să locuiască acolo; o zecime din pâinea ta, din vinul tău și din untdelemnul tău și din întâiul născut din boi și din oile tale, ca să înveți să te temi de Domnul Dumnezeul tău în toate zilele Dar dacă drumul îți este lung și nu-l poți duce, pentru că locul este departe de tine, pe care Domnul Dumnezeul tău îl va sfâșia ca să-și pună acolo numele și Domnul Dumnezeul tău te va binecuvânta, atunci schimbă-l pentru argint, și ia argintul în mâna ta și vino la locul pe care Domnul Dumnezeul tău îl va sfâșia; și folosește acest argint pentru a cumpăra tot ce dorește sufletul tău - boi, oi, vin, băutură tare și tot ce îți cere sufletul tău și mănâncă acolo înaintea Domnului Dumnezeului tău și tu și familia ta te bucuri Și să nu părăsiți levitul care este în locuințele voastre, căci nu are nicio parte sau moștenire cu voi La sfârșitul a trei ani, tăiați toate zecimiile din roadele voastre din acel an și puneți-o în locuințele voastre; și să vină levitul, căci nu are parte și moștenire cu tine, și un străin, și un orfan și o văduvă, care în locuințele tale, și să mănânce și să se satură, astfel încât Domnul Dumnezeul tău te binecuvântează în toată lucrarea mâinilor tale pe care o vei face (Deut XIV, - ) După robia din Babilon, leviții și preoții înșiși au adunat zecimi din cetățile lui Iuda În perioada romană, zecimea templului evreiesc a rămas neschimbată (de exemplu, în pilda evanghelică a vameșului și a fariseului, acesta din urmă este mândru că plătește în mod regulat zecimea templului, cf Lc XVIII, ) În perioada apostolică, necesitatea sprijinului material al Bisericii prin donații voluntare este subliniată în mod repetat în epistolele Sf Pavel ( Cor IX, - ; XVI, ; Cor IX, ) și în Didahe (IV, - ; XIII, - ) Adevărat, aici nu vorbim de o zecime din venituri - probabil, creștinii au dat cât au putut pentru nevoile Bisericii Dar din secolul al III-lea obiceiul evreiesc uitat de a oferi zecimi prinde din nou viață În așa-zisele decrete apostolice (un monument din secolele III-IV) se recomandă - - Istoria instituțiilor și a cultului pune deoparte zecimi pentru episcop și cler (II, ; XXXIV, ; XXXV, ), precum și orfanii, văduvele, cerșetorii și străinii (VII, ; VIII, ) Nevoia de a oferi zecimi Bisericii primește o justificare simbolică: numele lui Iisus începe cu litera ebraică iod (greacă iota), care are o valoare numerică de (Apostol Post II, ) Astfel, zecimea bisericească era folosită nu numai pentru întreținerea ierarhiei bisericești, ci și în scopuri de caritate, adică sprijin pentru vecinii săraci și muncitori Caritatea bisericească se bazează pe cuvintele Sf Pavel, atribuit de el Mântuitorului: "Trebuie să-i sprijinim pe cei slabi și să ne amintim cuvintele Domnului Isus; căci El Însuşi a spus: "Este mai binecuvântat să dai decât să primeşti" (Faptele Apostolilor XX, ) Apostolul vorbește despre același lucru în epistolele sale, cf Cor XVI, ; Fată II, Tradiția carității ca iubire activă față de aproapele își are rădăcinile în preceptele morale ale Vechiului Testament "Cine îl asuprește pe sărac, hulește pe Creatorul său; dar cine Îl cinstește, face bine celui nevoiaș", spunea înțeleptul Solomon în Proverbe (Prov XGV, ) "Cine dă săracilor nu va sărac; și oricine își închide ochii de la el, sunt multe blesteme asupra lui" (ibid , XXVIII, ) Solomon îi face ecou profetul Isaia: "Acesta este postul pe care l-am ales: dezlănțuiți cătușele fărădelegii, dezlegați legăturile jugului și lăsați sloboziți pe cei asupriți și rupeți orice jug; împarte pâinea ta cu cei flămânzi și adu-ți pe săracii rătăcitori în casa ta; când vezi un om gol, îmbracă-l și nu te ascunde de propriul tău sânge" (Is LVIII, - ) Există multe astfel de porunci în Vechiul Testament Zeciuiala evreiască avea și un caracter caritabil (vezi mai sus) În Biserica primară, caritatea față de cei săraci era o afirmare a trăirii în duh, a trăirii după învățăturile lui Hristos Cartea Faptele Apostolilor spune că toți frații "și-au vândut moșiile și toate averile și le-au împărțit fiecăruia după nevoile fiecăruia" (II, ) Primii creștini au întreținut orfanii și văduvele (cf Iacov I, ) - la urma urmei, femeile și copiii minori, după ce și-au pierdut soțul sau tatăl, au rămas fără niciun mijloc de existență În Biserica primară, văduvele erau înscrise oficial în gradul bisericesc (totuși, fără hirotonire - cf Apostol Post VIII, ), dacă îndeplineau cerințe speciale Conform aplicației Pavel, văduvă de biserică, trebuie să aibă cel puțin de ani, fiind soția unui soț, cunoscută pentru viața ei morală ( Tim V, - ; repetat în Decretele Apostolice III, - ) Legal, văduvele ocupau o poziţie intermediară între cler şi laici, nefiind nici una, nici alta (Apostol post III, ) Văduvele primite - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) a fost ținută de Biserică și a trebuit să își asume jurăminte ascetice, în special jurământul de celibat În secolul al IV-lea dacă o văduvă intenționa să se recăsătorească (să nu uităm că vârsta ei de atunci ar fi trebuit să depășească de ani), era exclusă de la Împărtășanie până când renunța la dorința ei nepotrivită (Vas Vel prav ) Toate lucrările literaturii creștine timpurii vorbesc cu un glas despre nevoia de milă și ajutor față de aproapele - Didache (IV, - ), Herma în celebrul său Păstor (III, ), Decrete apostolice (vezi mai sus) Din acel moment și până în prezent, caritatea a fost principalul serviciu social al Bisericii Creștine Întrebări de securitate pe această temă Ce este o perucă antică? Care sunt asemănările și diferențele dintre o parikia și o parohie bisericească modernă? În ce se exprima catolicitatea vechilor biserici parikiy? De ce au fost primele parikia independente unele de altele? Ce înseamnă "episcopat monarhic"? Cum a avut loc întărirea puterii episcopului asupra comunității bisericești? Ce trepte alcătuia clerul bisericesc în secolele І-PI ? Care era rangul fecioarelor bisericești și rangul văduvelor? Cum și de ce a fost formarea circumscripțiilor teritorial-administrative bisericești - mitropoliți? Din ce mijloace s-a realizat întreținerea episcopului și a clerului? Ce este zecimea bisericii și care este originea ei? Ce a fost caritatea bisericească în primele secole? Care au fost motivele ei? Literatură suplimentară pe această temă Bondach A G Episcop Statutul și puterile canonice // PE T XVIII M , S - Zheltov M , diacon Diaconesă // PE T XIV M , S - ( - ) Litvinova L V Caritate // PE T V M , S - Litvinova L V Virginitate // PE T XIV M , S - Posternak A , preot Slujirea femeilor în biserica antică // Slujirea femeilor în biserică Cercetare / Comp preot A Posternak, S N Bakoni, A V Belousov M , S - Suvorov N S Manual de drept bisericesc M , ; reeditare ed prof V A Tomsinova: M , S - Tkachenko A A Virgin C PE T XIV M , S Tkachenko A A Zeciuială // PE T XGV M , S - - - Istoria instituțiilor și a cultului Troitsky S V Clerici în Biserica Ortodoxă // Ministerul Femeilor în Biserică Cercetare / Comp preot A Posternak, S N Bakonina, A V Belousov M , S - Tsypin V , prot ; Ponomarev A V Văduvele Bisericii // PE T VIL M , S - I Z b Anunț (cateheză) (KA Maksimovici) Conceptul de cateheză Cateheza (anunțul) este pregătirea spirituală a oamenilor care doresc să devină creștini pentru acceptarea Sfântului Botez Cuvântul grecesc cateheză (hatrhtiaid) înseamnă literal "învățătură, instruire" O persoană care urma această pregătire a fost numită "catehumen" - un catehumen (hatgikhoptsevod - literalmente, "student, instruit") Sensul anunțului în Biserica primară, ca și în zilele noastre, a fost de a oferi celor care intră în Biserică cunoștințe primare despre dogmă, disciplina bisericească și cerințele morale pentru creștini, astfel încât alegerea unei persoane a drumului său în viață să fie liberă și liberă conştient Pe baza practicii spontane a catehumenilor bisericești, s-au format treptat catehisme (greacă: hatgih'poeid) - culegeri de adevăruri doctrinare și prevederi care erau obligatorii pentru studiu de către catehumeni Există motive întemeiate să credem că tocmai nevoile unei singure cateheze bisericești au fost cauza și fundalul disputelor teologice din secolele III-IV, deoarece tocmai în conversațiile catehetice termenii și formulările doctrinei creștine au fost ( sau, științific vorbind, aparatul teologic categoric) au fost dezvoltate, care au culminat ulterior cu formule urmărite ale crezului de la Niceea și Constantinopolul Primul învățător și mentor în credință a fost Însuși Hristos, care i-a instruit pe cei mai apropiați ucenici ai Săi - apostolii - și a fost numit de ei "Învățător" (Rabbi) După Patimile Domnului, Înălțarea Sa și înființarea Bisericii, apostolii și-au îndreptat predica către evrei și neamuri Această predică, desigur, nu era încă un catehism în sensul literal al cuvântului, dar multe dintre ideile exprimate la acea vreme au fost ulterior aplicate pe scară largă de către teologii catehești creștini şcolile catehetice din secolele II-III Nu exista o singură practică categorică în Biserica Antică - la nivel local existau propria lor practică - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Tradiții trecute și metode de anunț Odată cu extinderea Bisericii și intensificarea controversei dintre creștini și evrei și păgâni, au apărut instituții de învățământ speciale - școli catehumeni, sau colegii La sfârşitul secolului al II-lea la Roma a existat o școală catehumenică a Sf Hippolit al Romei (c - c , Episcop al Romei din ), în care catehumenii au trecut prin două etape de pronunție Proclamația a fost precedată de un interviu cu episcopul, care a luat decizia de a accepta candidatul la categoria catehumenii din prima etapă În această etapă, care a durat vreo trei ani, catehumenul a studiat Sfântul Scriptura și a învățat să o interpreteze corect După prima etapă, cei din catehumeni care și-au exprimat dorința de a fi botezați în viitorul apropiat au fost supuși unui al doilea interviu și au putut trece la a doua etapă de pregătire, care a durat câteva săptămâni și a inclus post, privegheri și exorcisme (vrajă și exorcizare) Craitorii au aflat despre semnificația principalelor Taine ale Botezului și Euharistiei, imediat înainte de Botez În Biserica Romană, începând din vremurile apostolice, s-a folosit un crez special, apostolic, citit în timpul Tainei Botezului În forma sa originală, nu a ajuns la noi (prima dovadă a textului acestui simbol se referă doar la secolul al VI-lea) Îl prezentăm în traducere rusă: Cred în Dumnezeu Tatăl, Atotputernicul Creator al cerului și al pământului Iar în Iisus Hristos, singurul Fiu al lui Dumnezeu, Domnul nostru, zămislit din Duhul Sfânt, născut din Fecioara Maria, care a pătimit sub Pontie Pilat, a murit și a îngropat, a coborât în iad, a înviat a treia zi din morții, s-au înălțat la cer, stând de-a dreapta Dumnezeu, Tatăl atotputernic, de unde va veni să judece pe cei vii și pe cei morți Cred în Duhul Sfânt, în singura Biserică creștină sfântă, în comuniunea sfinților, în iertarea păcatelor, în învierea trupului și în viața veșnică Amin Crezul Apostolilor nu a fost folosit în Biserica Răsăriteană, ci doar în Biserica Apuseană, unde și astăzi se citește la slujbele divine Totuși, după cum este ușor de observat, simbolul Nicee-Tsargrad adoptat în Ortodoxie (vezi mai jos) este o versiune extinsă a simbolului apostolic Școala catehumenică din Alexandria, care a apărut la mijlocul - a doua jumătate a secolului al II-lea, a atins apogeul sub conducerea celui mai mare teolog din prima jumătate a secolului al III-lea Origen (c - c ) În Alexandria, cateheza era diferită de cea occidentală - - L Istoria instituțiilor și cultul practicii adoptate la Roma și Cartagina - în special, nu avem informații că un interviu preliminar al unui episcop cu un candidat la catehumeni a avut loc la Alexandria Schema generală a catehezei în Biserică a fost următoarea (etapele consemnate în Apus, dar absente în Răsărit, sunt marcate cu caractere cursive) Interviu preliminar cu un episcop sau diacon Inițierea în catehumenii din prima etapă prin umbrirea sigiliului crucii, "respirația" exorcistului cu citirea unei rugăciuni, punerea mâinilor și degustarea sării Catehumenii din prima etapă puteau participa la toate serviciile divine, cu excepția Euharistiei (liturghia credincioșilor) Al doilea interviu (de obicei cu un episcop) În același timp, rolul de garanți a fost jucat de creștini apropiați, gata să le devină nași Pregătire intensivă pentru Botez, care a durat aproximativ de zile Cursurile se țineau aproape zilnic și erau structurate ca un studiu al istoriei mântuirii, în centrul căreia se afla Întruparea În plus, catehumenii au studiat catehismul moral - o explicație a celor Două Căi (ca în Didache), Decalogul lui Moise și poruncile Predicii de pe Munte etc În această etapă, au abordat în mod deosebit cu atenție studiul Crezul și explicația părților sale constitutive (membri) Această etapă a inclus și ritul "transferării și returnării Simbolului", care a constat în faptul că la începutul etapei episcopul a dictat Crezul catehumenilor, iar la sfârșitul pregătirii aceștia din urmă trebuiau să "întoarcă" e-o episcopului, recitând pe de rost și comentând fiecare membru al Simbolului Imediat în ajunul Bobotezei s-a practicat un rit similar de "transmitere și întoarcere a Rugăciunii Domnului" Explicația Tainei Botezului În unele Biserici, explicarea Sacramentelor se făcea nu înainte, ci după Botez, întrucât era o învățătură specială pentru inițiați - mistagogie Acceptarea Sf Botezurile din secolele III-IV aveau, de regulă, loc o dată pe an, cel mai adesea de Paști După el, neofiților li s-a explicat sensul Euharistiei și s-a slujit o liturghie, în cadrul căreia toți cei nou-iluminați au primit Sfintele Daruri Întrebări de securitate pe această temă Ce este cateheza? Care a fost sensul și semnificația catehezei în Biserica Antică? Cum a avut loc cateheza în P-Shvv in Est si Vest? Prin ce etape ale catehezei au trecut catehumenii? - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Literatură suplimentară pe această temă Gavrilyuk P Istoria catehezei în Biserica Antică M , I Z v Viața liturgică a Bisericii primare Sacramente (KA Maksimovici) În planul liturgic (liturgic), Biserica este o adunare de cult, al cărei sens și scop este unirea mistică a credincioșilor cu Dumnezeu prin rituri sacre formalizate, denumite altfel Taine Bisericii Din acest motiv, istoria Bisericii Creștine este în multe privințe istoria acelor forme liturgice în care se desfășoară până astăzi cultul bisericesc Închinarea creștină inițială a fost construită după modelul închinării sinagogii evreiești (desigur, cu diferența că nu avea loc sâmbătă, ci în "ziua Domnului" - duminica) A constat în principal din lectura Sf Scripturi și rugăciuni comune Abia la sfârșit a avut loc Taina deosebită a frângerii Pâinii și a binecuvântării vinului - Euharistia Primele rapoarte detaliate despre închinarea creștină datează din aproximativ și aparțin lui Iustin Filosoful El relatează că la începutul slujbei dumnezeiești (masa euharistică), s-au citit "zicerile apostolilor" (adică, Evangheliile) sau scrierile profeților După aceea, primatul a rostit o predică (predică) cu chemarea la pocăință și la o viață virtuoasă, urmată de o rugăciune comună în picioare Apoi au trecut la Sacramentul Euharistiei (I-a Apologia, cap ) Iustin Martir (Justin Filosoful) (începutul secolului II - ) - apologe și filosof creștin timpuriu, predicator itinerant S-a născut în orașul antic Samaria, Sichem, care, după restaurarea sa de către împăratul Flavius Vespasian ( - ), a devenit cunoscut drept "noul oraș Flavia" (Flavia Neapolis) Era grec de origine, a primit o bună educație filozofică în cadrul școlii platonice Trecând de la un sistem filozofic la altul, Justin s-a convertit în cele din urmă la creștinism Botezul său datează nu mai devreme de sau În timpul persecuției sub Marcus Aurelius, a fost decapitat la Roma Dintre numeroasele lucrări atribuite lui Iustin, Prima Apologie ( sau ), A doua Apologie (la scurt timp după Prima) și Convorbirea cu Trifon Evreul îi aparțin cu adevărat - - Istoria instituțiilor și a cultului În secolele II-III în unele comunități, scrieri (inclusiv cele recunoscute acum ca falsificate) ale Sf Clement al Romei, așa-numita "Epistolă a lui Barnaba" și "Păstorul" lui Hermas Ermi (greacă 'Ercad, lat Hermas) este un scriitor creștin roman din prima jumătate a secolului al II-lea, autorul operei apocaliptice (adică scrisă în genul revelației) "Pastor" (Pastor) "Păstorul" lui Hermas, scris inițial în greacă, a fost păstrat pe deplin numai în traduceri în latină (prima a fost făcută în jurul anului , a doua - în secolele IV-V) Există și traduceri relativ complete în coptă (Said ), limbile etiopiene și persane medii Originalul grecesc a ajuns la noi doar în fragmente pe papirusuri egiptene În secolul III (sau chiar mai devreme) la lectura liturgică se adaugă și cartea Faptele Apostolice (cf Apostol VII, ; VIII, ) Cât despre cântarea imnurilor, deja în Biserica primară se practica pe scară largă cântarea psalmilor lui David, iar Psaltirea era adesea cântată integral, de la început până la sfârșit (ulterior, pentru comoditatea și relaxarea celor care cântau, Psaltirea a fost împărțită) în așa-numitele kathisme) Regula a Consiliului Local din Laodiceea (a doua jumătate a secolului al XV-lea) interzice cântatul continuu la slujbele divine, prescriind ca cântarea să fie intercalată cu "citirea" (Sfintele Scripturi) Interpreții bizantini Theodore Balsamon și Alexei Aristin interpretează această regulă tocmai în sensul că cântatul continuu al psalmilor era prea obositor Imnurile "Sufletul meu îl mărește pe Domnul" (Magnificat) din Lc I, , "Acum dați drumul" (Nune dimittis) din Lc II, și "Slavă lui Dumnezeu în cele de sus" (Gloria in excelsis) (cf Apostolul post VII, ) Mulți creștini compensau lipsa imnurilor liturgice cu imnuri de compoziție proprie, pe care le ofereau pentru a le cânta la închinare Astfel, se cunoaște "imnul Mântuitorului Hristos" de Clement al Alexandriei, scris în versul antic Anacreon Practica compunerii de imnuri originale a fost interzisă de Biserică la Consiliul Local din Laodicea (p ) Cercul zilnic de închinare Conform Tradiției Apostolice, Sf Hippolyta, creștinii se rugau de șapte ori în timpul zilei (în alte versiuni, de la șase la opt ori): după trezire (după altă versiune, la răsăritul soarelui), înainte de a începe munca, la ceasul al treilea, al șaselea, al nouălea, înainte de a merge la pat și la miezul nopții La răsărit, urmând - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) a trebuit să-i mulțumească lui Dumnezeu pentru crearea luminii zilei; la ceasul al treilea ar fi trebuit să se roage, căci în ceasul acela Ponţiu Pilat a hotărât să-L pună pe Domnul; la ceasul al șaselea (după o altă versiune, la al treilea) - căci Domnul a fost răstignit la acel ceas; în a noua (după o altă versiune, în a şasea) - căci în ceasul acela totul s-a zguduit, nesuportând îndrăzneala evreilor care L-au răstignit pe Domnul La apus, ar trebui să-i mulțumiți Domnului pentru odihna după munca zilei Rugăciunea de la miezul nopții era asociată cu pilda evanghelică a celor zece fecioare (Mat XXV, - ) (cap , - ) Clement din Alexandria menționează obiceiul primilor creștini de a se ruga cu fața spre răsărit, precum și rugăciunile înainte, în timpul și după mese (Stromata, VII, , ; Învățătorul, II, - ) Pe lângă rugăciunile individuale, în secolul al III-lea în biserici se țineau în fiecare zi adunări ale preoților și diaconilor pentru rugăciune și instruire pentru cei veniți Conceptul de Sacramente Cuvântul Sacrament transmite cuvântul grecesc cisltirios, care însemna inițial mister, adică un rit de cult, un sacrament accesibil doar inițiaților Inițiații (tsiotosі, tsѵg|toi), altfel numiți și sfinți (ауіоі), au primit acces la sacramente printr-un rit simbolic de inițiere (inițiere) Astfel de ritualuri există în toate religiile Erau și în culte de mister păgâne, unde aveau adesea un caracter orgiastic și/sau sălbatic În creștinism, un astfel de ritual de trecere este Sfântul Botez Cu toate acestea, Tainele Bisericii Creștine se deosebeau radical de vechile rituri de inițiere și de mistere prin formă, conținut și efect, constând în influența grațioasă, purificatoare și iluminatoare a Duhului Sfânt Disciplina teologică care studiază originea, simbolismul și semnificația spirituală a Sacramentelor se numește sacramentologie (din latinescul sacramentum "Sacrament") După cum am menționat mai sus, comunitățile ecleziastice primare (parikias) erau în esență comunități euharistice ale credincioșilor În liturghia care se slujește într-o astfel de comunitate, de fiecare dată Domnul Isus Hristos Însuși este prezent mistic și participă pe deplin Din acest motiv, sacramentul Euharistiei este principalul rit bisericesc Totuși, pentru a intra în adunarea euharistică, este necesar să-l primim pe Sf Botezul, "a fi născut din apă și din Duh" (cf Ioan III, ) Prin urmare, al doilea ca important (deși primul în timpul inițierii) Sacrament pentru un creștin este, desigur, Sacramentul Botezului Aceste două Taine sunt cele care mier Apostol post , VIII, , - - Istoria instituțiilor și a cultului mergi direct la poruncile Mântuitorului La rândul lor, Euharistia și Botezul sunt indisolubil legate de curățirea sufletului prin pocăință pentru păcate, care ajută la intrarea în Biserică și îl însoțește pe creștin pe tot parcursul vieții sale pământești Sacramentul Euharistiei Sacramentul principal al Bisericii Creștine a fost poruncit de Mântuitorul apostolilor înainte de Paștele evreiesc în timpul Cinei celei de Taină Înainte de a frânge pâinea și de a-i invita pe apostoli să bea vin, Hristos rostește o rugăciune de mulțumire către Dumnezeu - de aceea întregul ritual primește ulterior numele de Euharistie (greacă Eѵhospіspsh "mulțumire") Evangheliştii raportează acest lucru cu unele diferenţe importante Astfel, potrivit Evanghelistului Matei, sângele Domnului este vărsat "spre iertarea păcatelor", cf : Și pe când mâncau ei, Iisus a luat pâine și, binecuvântând-o, a frânt-o și, dând-o ucenicilor, a zis: Luați, mâncați; acesta este trupul meu Și luând paharul și mulțumind, le-a dat și a zis: beți din toate, căci acesta este Sângele Meu al Noului Testament, care este vărsat pentru mulți pentru iertarea păcatelor Vă spun că de acum înainte nu voi mai bea din acest rod al viței de vie până în ziua când voi bea vin nou cu voi în împărăția Tatălui Meu (Mat XXVI, - ) Aproximativ în aceleași cuvinte este descrisă instituirea sacramentului Euharistiei de către Evanghelistul Marcu (Marcu XIV, - ) Deci, potrivit lui Matei, Domnul se jertfește pentru păcatele "mulți oameni" Evanghelistul Luca transmite aceste cuvinte oarecum diferit: trupul Domnului este jertfit "pentru voi" După aceea, Domnul dă porunca: "Faceți aceasta în amintirea mea" și abia atunci vorbește despre sângele Noului Testament Iar când a sosit ceasul, S-a culcat și cei doisprezece apostoli cu El și le-a zis: "Am dorit mult să mănânc Paștele acesta cu voi înainte de a suferi, căci vă spun că nu îl voi mai mânca până nu va fi desăvârșit în Împărăția lui Dumnezeu Și luând paharul și mulțumind, a zis: Luați-l și împărțiți-l între voi, căci vă spun că nu voi bea din rodul viței până când va veni Împărăția lui Dumnezeu Și a luat pâine și a mulțumit, a frânt-o și le-a dat-o, zicând: Acesta este trupul Meu, care este dat pentru voi; fă asta în amintirea mea La fel şi paharul după cină, spunând: Acest pahar este Noul Testament în sângele Meu, care este vărsat pentru voi (Lc XXII, - ) Percepția literală a acestor cuvinte ale Evanghelistului Luca a fost motivul pentru care în unele comunități bisericești evenimentul cheie Vezi despre aceasta: Sf Iustin Mucenic, I-a Apologie, cap ; Sf Hippolit al Romei, Apostol anterior, GV - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - d Hr ) se pare că era tocmai sfințirea pâinii Conform cărții Faptele Apostolilor, primele comunități au celebrat Euharistia "frângând pâinea" (Fapte II, ; XX, ; ) Sfântul Pavel le-a scris creștinilor corinteni: "Cu toții ne împărtășim din aceeași pâine" ( Cor X, - totuși, "poharul binecuvântării" este menționat și în rândul precedent) Schmch scrie doar despre Pâinea Sfântă Ignatie, Purtatorul de Dumnezeu, "Supune-te episcopului si presbiteriului intr-o desavarsita unanimitate, frângand singura Paine, care este leacul nemuririi" (Ef, XX, ) În Biserica Romano-Catolică, care a păstrat o serie de tradiții bisericești arhaice (inclusiv tonsura și o tunsoare scurtă pentru cler), laicii se comunică încă doar cu bucăți de azime sfințite - napolitane (din latinescul oblatum "ofrandă") Euharistia în Biserica primară era celebrată pe pâine dospită (dospită), lucru obișnuit pentru acea vreme (din secolul al VII-lea, Biserica Romană a început să folosească azime pentru Euharistie, care nu a găsit aprobare în Orientul creștin) Conform App Pavel, primele mese euharistice (atunci nu se numeau încă liturghii, adică "slujbe") se țineau într-o adunare bisericească, la care venea fiecare cu mâncarea și vinul lui Apostolul cheamă să facă masa Domnului cu decor și decent, fără să se grăbească să mănânce cât mai curând cele mai bune bucăți Cei flămânzi, spune apostolul, lasă-i să ia masa acasă Altfel, ei mănâncă Trupul și beau Sângele Domnului pentru a se osândi ( Cor XI, - ; ) Din această epistolă reiese clar că Euharistia a fost inițial combinată cu o masă obișnuită Abia prin secolul III s-a obișnuit să se mănânce Sfintele Daruri doar pe stomacul gol În cele mai vechi monumente creștine găsim textele primelor rugăciuni euharistice De exemplu, în capitolul IX al cărții Didahei ("Învățătura celor apostoli"), se spune așa: IX Și în ceea ce privește Euharistia (mulțumirea), mulțumiți astfel Mai întâi despre pahar: "Îți mulțumim, Tatăl nostru, pentru vița sfântă a lui David, robul Tău (laidbd), pe care ne-ai descoperit-o prin Robul Tău Isus Slavă Ție în veci" Despre pâinea frântă (hldatzatod): "Îți mulțumim, Tatăl nostru, pentru viața și cunoașterea pe care ni le-ai descoperit prin robul Tău Isus Slavă Ție în veci După cum această pâine frântă a fost împrăștiată peste munți și, strânsă, a devenit una, așa și Biserica Ta să fie adunată de la marginile pământului în Împărăția Ta, căci slava și puterea Ta sunt în veci " Și nimeni să nu mănânce sau să bea din Euharistia voastră (mulțumire), decât cei botezați în numele Domnului, căci - - Istoria instituțiilor și a cultului sală despre acest Domn: "Nu dați nimic sfânt câinilor" (Mat VII, ) (traducerea mea - K M ) În Didache se mai prescrie înainte de masă să se mărturisească păcatele și să se împace cu frații în credință (cap XIV) Contextul general al mesajelor Didahei ne permite să tragem o concluzie despre celebrarea Euharistiei duminica și după botezul noilor convertiți Cea mai veche descriere a ritualului Euharistiei Creștine (înfăptuit la acceptarea Sfântului Botez) a fost lăsată de Sf Iustin Martir (filozof) - Conform descrierii lui Iustin, ordinea Euharistiei la mijlocul secolului al II-lea a fost următorul: mai întâi au răsunat rugăciunile comune, credincioșii prezenți și-au dat un sărut de pace, apoi i-au fost aduse primatului (episcop) vin, pâine și apă), rugăciunile euharistice au fost ascultate cu mulțumire lui Dumnezeu pentru crearea lumii , mântuirea (aceasta a inclus și cuvintele stabilitoare ale lui Hristos la Cina cea de Taină), rugăciunea centrală a jertfei este andfora (cf grecescul âvoccpopâ "înălțare") și s-a săvârșit transpunerea Sfintelor Daruri La sfârşit, diaconii au împărtăşit poporul "cu pâine, vin şi apă" (a VII-a Apologia , ) După cum vedem, liturghia vremurilor apostolice repetă în general ordinea liturghiei ortodoxe moderne, dar la acea vreme nu primise încă un singur model (formă) și era slujită diferit în funcție de tradițiile liturgice locale O descriere destul de detaliată a riturilor euharistiei (anafora) se găsește și în monumentul creștin timpuriu Tradiția apostolică (secolul al III-lea) Paternitatea "Tradiţiei apostolice" este asimilată de schmch Hippolytus din Roma, dar textul monumentului în forma sa originală nu a fost păstrat Există mai multe ediții - cea mai veche dintre ele este ediția latină a Guili din secolul al V-lea, conservată parțial în palimpsestul de la Verona de la sfârșitul secolului al V-lea Versiunea greacă veche a fost păstrată doar în adaptări orientale încă din secolul al V-lea î Hr - siriac, copt, arab, etiopian Începe cu un dialog între episcop și popor (cu o exclamație de salut "Domnul este cu tine!"), Apoi urmează o introducere (praefatio) despre crearea lumii prin "Slujitorul (adică, slujitorul) lui Dumnezeu " Isus Hristos și dispensația mântuirii Acesta este urmat de o relatare a instituirii Sacramentului Euharistiei (institutio); apoi o amintire (anamneză, andmnesis) a Patimilor lui Hristos și o indicație a jertfei de pâine și vin Punctul culminant al ritului este anafora propriu-zisă - invocarea (epicleza) Duhului Sfânt și cererea de adunare și sfințire a celor ce se împărtășesc A urmat apoi binecuvântarea uleiului, brânzei și uleiului - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica într-un imperiu păgân ( - ) ling, frângerea Pâinii Sfinte (Trupul lui Hristos) și împărtășirea Liturghia s-a încheiat cu o doxologie și exclamația lui Amin (Apostol pred ГV) În această ordine, după introducere, nu există nici un imn serafic ("Sfânt, Sfânt, Sfânt este Domnul oștirilor "), iar după epicleză, așa-numita mijlocire (intercesio), în timpul căreia episcopul a citit rugăciuni pentru vii și morți (ulterior a apărut o practică conform căreia, în timpul mijlocirii, diaconul a citit liste comemorative - diptice) Se crede că dintre riturile euharistiei care au ajuns până la noi, anafora "Tradiției apostolice" este cea mai veche În ea, liturghia nu este încă complet separată de masă - acest lucru este dovedit de gustarea apei, laptelui și mierii împreună cu Sfintele Taine în ritul liturghiei de botez (vezi mai jos) Aceeași structură arhaică are o anaforă a unuia dintre cele mai vechi monumente liturgice din secolul al V-lea, care se numește "Testamentul Domnului nostru Iisus Hristos" (uneori această anaforă este atribuită secolului al III-lea) De asemenea, îi lipsește "Sfânt, Sfânt, Sfânt" după introducerea și mijlocirea pentru vii și morți (intercesio) după epicleză (chemarea Duhului Sfânt) O caracteristică a acestui tip de anaforă este că în epicleză nu se cere coborârea Duhului Sfânt asupra darurilor, ci "înălțarea" darurilor, adică transformarea lor din pâine și vin obișnuit în trupul și sângele lui Hristos (așa-numita "epicleză ascendentă") În secolul III Creștinii se împărtășeau zilnic acasă (Apostol Pred ), iar duminica în biserică (ibid , ) Următoarea sursă cea mai importantă a cunoștințelor noastre despre slujbele bisericești antice sunt așa-numitele "decrete apostolice" - un monument care a fost format în secolele III-IV "Decretele apostolice" este un ansamblu de decrete și prescripții bisericești cu caracter moral, liturgic și disciplinar, întocmite, conform tradiției, de apostoli și transmise prin Sf Clement, Ep Rimsky De fapt, monumentul este compus din părți de proveniență diferită și în forma care a ajuns până la noi aparține celei de-a doua jumătate a secolului al IV-lea î Hr Deși în textul "Decretelor apostolice s-au găsit urme de păreri eretice", totuși, monumentul conține informații foarte valoroase despre viața bisericească din primele secole de creștinism Sinodul al V-lea-Șasele Ecumenic (Trulla) ( - ) în canonul al -lea a etichetat "Decretele apostolice" drept "descendența unor cuvinte false eretice", totuși, fragmente din această lucrare sub denumirea de "canoane ale Sf apostolii Petru și Pavel "mult timp recensământul- - - Istoria instituțiilor și a cultului au fost incluse în nomocanoanele bizantine și au fost ulterior traduse în slavonă și incluse în colecțiile juridice din Rusia veche - "cărți pilot" Cărțile I-VI din "Ordonanțele apostolice" vorbesc despre ierarhia bisericească, schisme și erezii Carte VII conține o adaptare siriacă a lui Didache și bk VIII - Tradiția Apostolică a Sf Hippolit al Romei Se ocupă de harisme (daruri spirituale) și oferă textele diferitelor formule de hirotonire și inițiere Formula de hirotonire a episcopilor cuprinde textul integral al liturghiei, cel mai vechi dintre cele care s-au păstrat în întregime (VIII, - ) La final este plasată "liturghia Sf Iacov" cu riturile Vecerniei și Utreniei (VIII, - ) În anexa la cartea a VIII-a a plasat așa-numitele "canoane ale Sf Apostoli" În ansamblu, informațiile liturgice ale Decretelor Apostolice aparțin secolului GV, totuși, unele trăsături ale anaforei (în Cartea VII, - ) datează de la o epocă foarte timpurie și repetă structura anaforei pe Didache (Vezi deasupra) Euharistia și "Cinele de dragoste" (agapes) În cele mai vechi monumente creștine se menționează așa-numitele "cinele iubirii" - agapa (cf aualts grecesc "iubire (spirituală)") Agaps-urile erau mese obișnuite ale creștinilor în casele particulare și de la sfârșitul secolului al II-lea - în temple Cu toate acestea, există indicii de agape nu numai în sursele creștine, ci și în cele păgâne Așadar, în dialogul lui Minutius Felix "Octavius" discutat mai sus, după cum ne amintim, păgânul roman Caecilius repovestește bârfe despre presupusul comportament depravat al creștinilor în timpul întâlnirilor și sărbătorilor - este foarte probabil ca traducerea imperfectă în latină a greacii să fi fost motiv pentru bârfă agype 'dragoste' Inițial, aceste mese probabil aveau un caracter euharistic - acest lucru este dovedit de Sf Ignatie purtătorul de Dumnezeu, interzicând să boteze și "să sărbătorească cina iubirii" fără episcop (am mâncat, la Smirn ) Pentru prima dată astfel de agape sunt menționate în Epistola Sf Iuda (I, ) Aproximativ de la mijlocul secolului al II-lea agapele sunt separate de Euharistie, transformându-se în mese fraterne cu caracter caritabil, la care membrii bogați ai comunității i-au tratat pe frații săraci pe cheltuiala lor Cea mai detaliată descriere a agapei se găsește în Tradiția Apostolică a secolului al III-lea (cap ) Agapu (în latină sepa dominica - "Cina Domnului") este aranjată de membrii înstăriți ai comunității care îi invită doar pe cei pe care și-ar dori să-i vadă, cu excepția celor anunțați ("catehumeni") Episcopul prezidează cina și în absența sa - - Secţiunea L Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ani) era presbiter sau diacon Este permisă și participarea numai laicilor - apoi unul dintre ei prezidează Dacă un duhovnic prezidează, atunci la începutul mesei el binecuvântează și rupe pâinea (numită eulogia - "binecuvântare") și mănâncă el însuși prima particulă, părțile rămase sunt distribuite celor prezenți Ziua Recunoștinței se spune și peste paharul cu vin, după care toată lumea bea din el Resturile de masă sunt transportate la casele membrilor comunității care au lipsit din orice motiv În secolul al IV-lea agapele își pierd semnificația la sfârșitul secolului al IV-lea Consiliul Local din Laodicea (dreapta ) interzice ținerea agapelor în temple (ulterior, interdicția a fost repetată la al V-lea-Șaselea, Sinodul Ecumenic Trulli din - , dreapta ) Sacramentele Botezului și Cresmației Taina Botezului, ca și Euharistia, este un rit sacru rânduit de Dumnezeu, urcându-se la porunca Mântuitorului către apostoli: "Duceți-vă, deci, faceți ucenici din toate popoarele, botezându-le în numele Tatălui și al Fiului și Duhul Sfânt" (Mat XXVIII, ) Sensul Botezului este revelat într-o altă vorbă a lui Hristos, adresată bătrânului evreu Nicodim "Dacă nu se naște cineva din apă și din Duh, nu poate intra în Împărăția lui Dumnezeu" (Ioan III, ) Botezul cu Duhul Sfânt a fost deja prezis de Sf Ioan Botezătorul (Mat III, ; Marcu I, ; Luca III, ) și a apărut pentru prima dată în timpul Botezului Domnului în râul Iordan (Teofanie) (Mat III, - ; Marcu I, -) Luca III, - ;) Însuși Hristos prezice apostolilor Rusaliile ca fiind "botezul cu Duhul Sfânt" (Fapte I, ; XI, ) Sfântul Prooroc Ioan Botezătorul a botezat numai cu apă, iar această spălare (curățire) rituală însemna pocăință pentru păcate Pentru creștini, Botezul nu este doar curățirea sufletului în pocăință, ci iertarea tuturor păcatelor trecute și dobândirea Duhului Sfânt în invocarea rituală a Sfintei Treimi În botezul lui Ioan nu a existat un conținut dogmatic creștin și, prin urmare, nici o putere plină de har (Fapte I, ; XI, ) Prin urmare, aplicația Pavel i-a rebotezat pe creștinii evrei din Efes, care primiseră numai botezul lui Ioan și nici măcar nu auziseră de "există Duh Sfânt" (Faptele XIX, - ) Evanghelistul Ioan relatează că chiar și în timpul vieții pământești a Mântuitorului, apostolii botezau oameni în Iudeea (Ioan III, ; IV, ), dar acest mesaj nu este confirmat de ceilalți trei evangheliști Prima știre sigură despre săvârșirea Tainei Botezului de către apostoli se găsește în cartea Faptele Apostolilor, care povestește despre botezul Sf Petru după Rusalii aproape de evrei (Faptele Apostolilor II, - ) Ap Filip s-a convertit și l-a botezat în Samaria pe Simon Magul și pe mulți - - Istoria instituțiilor și cultul bărbaților și femeilor Petru și Ioan au botezat oamenii de acolo (ibid , VIII, - ) Despre botez Petru centurionul Corneliu și familia sa au fost deja menționate mai sus Ap Pavel a botezat "anumiți ucenici", aproximativ la număr, care nu cunoșteau decât "botezul lui Ioan" al pocăinței Pavel pune mâinile peste ei, după care Duhul Sfânt se coboară peste ei și ei primesc darul plin de har al profeției și al "vorbirii în limbi" (Fapte XIX, - ) Așadar, nu numai că toți apostolii înșiși au primit de la Duhul Sfânt darurile pline de har ale vindecării și profeției, dar ei au putut să transmită și altora aceste daruri Este semnificativ faptul că acest transfer al harului către alți oameni a avut loc tocmai prin punerea mâinilor în Taina Botezului Într-una dintre cele mai vechi surse, Didache, celebrarea Sacramentului Botezului este descrisă după cum urmează (cap ): Și cât despre Botez, atunci botezați așa: în numele Tatălui și al Fiului și al Sfântului Duh în apă "curgătoare" vie [Dacă nu ai apă vie, boteză în altă apă, dar dacă nu poți în apă rece, atunci în apă caldă Dacă nu aveți una sau alta, turnați apă pe cap de trei ori - în numele Tatălui și al Fiului și al Duhului Sfânt Iar înainte de Botez să postească cel ce boteză și cel care se boteză, iar restul, dacă pot Și spuneți celui care este botezat să postească pentru una sau două zile] (traducerea mea - KM ) ' Din timpuri foarte timpurii, Taina Botezului în Biserică a fost combinată cu Taina Confirmării Un singur rang de Botez până în secolul III nu a existat, iar sursele noastre o descriu diferit Astfel, în Tradiția Apostolică, Sf Hippolit al Romei (cap ) găsim următoarele date: neofiții (începătorii) primesc Botezul duminică dimineața după o priveghere nocturnă Episcopul face sfințirea apei (care trebuie să fie curgătoare), precum și sfințirea a două tipuri de ulei (ulei de măsline), care se numesc "ulei de vrajă" și "ulei de mulțumire" Imediat înainte de Botez se săvârșește ritul renunțării la diavol și ungerea "untdelemnului" botezat Pronunțarea Crezului diferă în diferite surse ale Tradiției Apostolice Potrivit unei versiuni, Simbolul a fost pronunțat de presbiter sub forma a trei întrebări, la care botezatul, stând în cristelnică, a dat un răspuns afirmativ Potrivit unei alte versiuni, Simbolul a fost pronunțat de la început până la sfârșit de diacon, stând în apă alături de botezat, după care și-a confirmat de trei ori consimțământul După fiecare dintre părțile Simbolului, episcopul sau pre- Când folosiți această sursă, trebuie reținut că toate frazele, cu excepția primei, sunt îndoielnice - este posibil să nu fie autentice, dar introduse mai târziu Din acest motiv, editorul le-a pus între paranteze drepte - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) i-a scufundat pe botezați în apă După scufundare, cel care se boteza a primit două ungeri: prima ungere cu "untdelemnul mulțumirii" era săvârșită de presbiter imediat după Botez, cealaltă, de regulă, era săvârșită de episcop în biserică, după punerea pe a mâinilor și citirea rugăciunii pentru darul Duhului Sfânt către proaspăt botezați După sărutul episcopal final s-a slujit o liturghie Împărtășania după ea a fost însoțită de așa-numitul "rit al paharelor sacre", când între împărtășirea Trupului și a Sângelui era o cană cu apă și o ceașcă cu lapte și miere Tradiția apostolică menționează și practica botezului pruncilor, care probabil a existat încă din timpuri foarte timpurii, dar nu era obligatorie și uneori a ridicat obiecții (Tertulian, Despre botez, ) În Africa de Nord, Consiliul Cartaginez din , prezidat de Sf Cyprian a decis să boteze copiii, dacă este posibil, în a doua sau a treia zi după naștere Botezul din copilărie a contribuit la apariția instituției sponsorilor (sponsori, ahabohoi), care trebuiau să monitorizeze educația creștină a copiilor lor spirituali Într-un alt izvor important, rânduielile apostolice, ritul Botezului este descris de trei ori (III, - ; VII, și VII, , ) Aici succesiunea acțiunilor este oarecum diferită de cea din sursa anterioară Acceptarea Sacramentului este precedată de un post strict Botezul începe cu lepădarea lui Satana și unirea cu Hristos Urmează apoi ungerea celui botezat cu untdelemn, care este binecuvântată de episcop - mai mult, episcopul unge capul, iar diaconul sau diaconia (la femei) completează ungerea întregului trup Apoi apa este binecuvântată și episcopul sau preotul săvârșește Botezul printr-o triplă scufundare în numele Tatălui și al Fiului și al Sfântului Duh După aceea, nou-botezatul a primit Confirmarea ca "pecetea unirii (cu Hristos)" (două rugăciuni pentru sfințirea lumii sunt date în "Decretele apostolice") După aceea, proaspăt botezați, întorcându-se spre răsărit, citesc cuvintele Rugăciunii Domnului ("Tatăl nostru") și rugăciunea pentru trimiterea Duhului Sfânt Astfel, ritul Botezului, conform celor două surse ale noastre, diferă prin unele trăsături: de exemplu, în primul caz, sfințirea apei și a uleiului precede Botezul, iar în al doilea, este inclusă în ritul Botezului În cel de-al doilea text nu există o împărțire a uleiului sfințit în două tipuri, nu se menționează "ordinul bolurilor sacre", etc - - Istoria instituțiilor și a cultului Conform interpretării lui Tertulian, contemporană izvoarelor noastre timpurii, Duhul Sfânt coboară asupra persoanei care este botezată nu în timpul scufundării în apă și nu în timpul creștinii ulterioare, ci doar prin punerea mâinilor preotului și o rugăciune invocativă - epicleza ( Despre Botez - ) După Taina Botezului s-a săvârșit ritul liturghiei de botez, la care proaspăt botezați (neofiții) se împărtășesc cu Trupul și Sângele lui Hristos Astfel s-a încheiat intrarea lor în rândurile "sfinților", adică iniţiat în sacramentele Bisericii creştine Este de remarcat faptul că în Biserica Antică Botezul era permis să fie săvârșit de un diacon și chiar de un laic Iată ce scrie Tertulian despre asta Pentru a completa dezbaterea subiectului, rămâne de menționat și regulile de săvârșire și primire a Botezului Episcopul (summus sacerdos) are dreptul de a săvârși; episcop Presbiteri și diaconi îl însă nu fără voia episcopului, pentru ca respectul față de Biserică să fie păstrat, sub care se păstrează și pacea Totuși, acest drept este dat și laicilor (căci ceea ce este acceptat în mod egal poate fi dat în mod egal) Dacă nu există episcopi, sau preoți și diaconi, sunt chemați ucenicii Cuvântul Domnului nu trebuie ascuns de nimeni Prin urmare, Botezul, aceeași proprietate a lui Dumnezeu, poate face totul Dar cu atât mai strict laicii ar trebui să urmeze regulile smereniei și modestiei, încât în aceasta concurează cu superiorii lor, pentru a nu-și însuși slujba de episcop (Despre Botez, ) (traducerea mea - K M ) Taina pocăinței În Biserica primară, pocăința nu avea încă un caracter secret și nu putea pretinde statutul de Taină specială a Bisericii Mai degrabă, a fost inclusă în alte Sacramente ca o parte importantă a acestora Deja botezul Sf profetul Ioan Botezătorul a fost asociat cu pocăința, cf chemarea lui: "Pocăiți-vă, că s-a apropiat Împărăția cerurilor" și "Eu vă botez în apă spre pocăință" (Mat III, : - : ; cf Marcu I, ; Luca III, ) Taina creștină a Botezului implică și pocăința pentru a pregăti sufletul să primească harul Duhului Sfânt Pocăința pentru păcate din primii ani ai istoriei Bisericii a devenit cel mai important mijloc de purificare a sufletului pentru unirea cu Dumnezeu și în Taina Euharistiei: Omul să se cerceteze pe sine și astfel să mănânce din această pâine și să bea din acest pahar Căci oricine mănâncă și bea nevrednic, mănâncă și bea osânda pentru sine, fără a ține seama de Trupul Domnului De aceea mulți dintre voi sunteți slabi și bolnavi și mulți mor Căci dacă ne-am judeca pe noi înșine, nu am fi judecați ( Cor XI, - ) - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Astfel, potrivit apostolului, un creștin, înainte de a participa la Euharistie, trebuie să-și cerceteze conștiința pentru a nu se împărtăși de el însuși la condamnare "Învățătura celor Apostoli" (Didache) mai spune: "În ziua Domnului, adunați-vă, frângeți pâinea și mulțumiți, mărturisindu-vă mai înainte păcatele, pentru ca jertfa voastră să fie curată" (cap XIV, ) (traducerea mea - K M ) Formalizarea pocăinței sub forma unui Sacrament bisericesc special are loc nu mai devreme de secolul al VI-lea (și cel mai probabil mult mai târziu) odată cu apariția așa-zisei confesiuni secrete Până atunci, pocăința era publică și nu avea un rit liturgic special (pentru mai multe detalii vezi І З д Disciplina bisericească, curtea bisericii și începutul dreptului canonic) Următoarele mărturii din Noul Testament vorbesc despre natura publică a pocăinței: Dar mulți dintre cei care au crezut (în Efes) au venit, mărturisindu-și și dezvăluind faptele lor Iar dintre cei care practicau vrăjitoria, destul de mulți, după ce și-au adunat cărțile, le-au ars în fața tuturor (Faptele XIX, - ) Mărturisiți-vă greșelile unii altora și rugați-vă unii pentru alții pentru a fi vindecați: rugăciunea fierbinte a unui om drept poate face multe (Iacov V, ) Cereți pe cei care păcătuiesc înaintea tuturor, pentru ca și alții să aibă frică (I Tim V, ) Încă din cele mai vechi timpuri și de-a lungul istoriei Bisericii, dreptul de a judeca pe păcătoși, de a le pedepsi și de a ierta păcatele a fost delegat episcopului (vezi І З а Instituțiile bisericești în secolele I-III) Acest drept este încă justificat prin referire la cuvintele Mântuitorului către apostoli: "Adevărat vă spun: orice veți lega pe pământ, va fi legat în cer; și orice vei dezlega pe pământ va fi dezlegat în cer" (Mat XVIII, ) Episcopii, ca succesori ai apostolilor, primesc de la ei acest drept în actul numirii Începând din secolul al III-lea dezlegarea păcatelor, împreună cu episcopii, poate fi deja săvârșită de preoți-mărturisitori Cu toate acestea, dreptul unui episcop (presbiter) de a ierta pe păcătoși (de regulă, prin punerea mâinilor) nu informează încă acest act despre natura Tainei Bisericii (cel puțin în sensul modern al cuvântului) Pe de altă parte, purificarea mistică (adică de neînțeles, tainic) a sufletului în actul pocăinței a avut loc cu siguranță Din acest motiv, putem vorbi despre existența reală a Sacramentului Pocăinței deja în Biserica primară, dar multă vreme această Taină a fost săvârșită fără o slujbă specială a bisericii Ritul spovedaniei s-a format în Bizanț abia în secolele VII-X - - Istoria instituțiilor și a cultului Sacramentul Massului este menționat pentru prima dată în Noul Testament, și anume, în Evanghelia după Marcu și în Epistola Sf Iacov: Ei au mers și au predicat pocăința; au scos mulți demoni și au uns cu untdelemn pe mulți bolnavi și au vindecat (Mc VI, - ) Este vreunul dintre voi bolnav, să cheme pe bătrânii Bisericii și să se roage pentru el, ungându-l cu untdelemn în numele Domnului Și rugăciunea credinței va vindeca pe bolnav și Domnul îl va învia; iar dacă a făcut păcate, i se vor ierta (Iacov V, - ) Deja în acest ultim mesaj sunt prezente principalele elemente ale Sacramentului - prezența mai multor presbiteri (un fel de catedrală, prin urmare, în tradiția rusă, sacramentul era adesea numit ungerea), ungerea bolnavilor cu ulei, însoțită prin rugăciuni ("în numele Domnului") La începutul secolului al III-lea Tertulian vorbește despre ungerea cu ulei pentru vindecare (La Scapula IV, ) În monumentele creștine timpurii nu există un ritual special al Massiunii Numai în Tradiția Apostolică imediat după Rugăciunea Euharistică găsim rugăciunea de binecuvântare a uleiului \ "Dăruiește, Doamne, sfințind acest ulei " (V, ) "Rânduirile apostolice" (VIII, ) conţin o rugăciune pentru binecuvântarea apei şi a uleiului pentru "alungarea demonilor şi vindecarea bolilor" Rugăciuni asemănătoare au ajuns până la noi și în alte monumente din secolele III-IV - precum Papirusul Barcelona, Euchologion Serapion La acea vreme, uleiul sfințit, se pare, nu era doar uns, ci și mâncat Pe lângă folosirea uleiului în Biserica primară, existau și alte modalități de vindecare prin har - punerea mâinilor (Mc XVI, ; Fapte XXVIII, ), tratarea cu apă sfințită ("Canoanele lui Hippolytus" (în arabă) ), dreapta ), vrăji (exorcisme) participare la Euharistie Sacramentul Preoției În Biserica vremurilor apostolice, Sacramentul Preoției nu se conturase încă ca o slujbă liturgică Pogorârea Duhului Sfânt asupra apostolilor în ziua Cincizecimii nu a fost doar "botezul lor cu Duhul Sfânt" (Fapte : ), ci și, într-o anumită măsură, conferirea Preoției - adică drepturile și oportunitățile de a prezenta darurile Duhului Sfânt altor oameni Pentru apostoli (și numai pentru ei), Botezul și Preoția au fost unite într-un singur act de har De la apostoli, darul preoției a fost transferat în mod tainic episcopilor-presbiteri în actul de consacrare (consacrare) (Fapte XIV, ), care a reprezentat inițial alegerea unui candidat de către întreaga comunitate (vezi I a Instituţiile bisericeşti în Y-YYYcc ) şi aprobarea lui de către apostoli sau plenipotenţiarii acestora Aparent - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) o astfel de afirmație înseamnă o Pavel, poruncindu-i discipolului și colegului său de la păgâni Tit "să pună bătrâni" în Creta (Tit I, ) Procedura de sfințire a unui episcop în vremurile apostolice ne este necunoscută, dar se poate presupune că a fost simplă și foarte informală În consecință, ca și în Sacramentul Pocăinței, se poate vorbi despre existența reală a Sacramentului Preoției fără reglementarea sa formală în ordinea liturgică Un astfel de rit apare, se pare, deja în secolul al II-lea, de când Sf Hippolit al Romei în prima jumătate a secolului al III-lea descrie deja consacrarile unui episcop (Tradiția apostolică, cap - ), a unui presbiter (cap ) și a unui diacon (cap ) Conform rapoartelor lui Origen (f despre Iosua ; f despre Levitic ), toate aceste numiri sunt făcute de episcop Ele constau din următoarele părți: alegeri, punerea mâinilor și citirea rugăciunii Diaconul este ales și sfințit de episcop, candidatul la presbiter este ales de colegiul preoților, iar episcopul este ales de întreaga parohie a bisericii (parikia) cu aprobarea alegerii de duminică de către consiliul episcopilor de către punerea mâinilor asupra candidatului După aceea, unul dintre episcopii prezenți săvârșește ritul de consacrare demnității episcopale Apoi se slujește liturghia cu celebrarea Euharistiei și (opțional) cu binecuvântarea uleiului, brânzei și măslinelor (Tradiția apostolică, cap - ) Deci, în Biserica primară, ritualul hirotoniei la episcop presupunea participarea clerului și a poporului și era însoțit de jertfa fără sânge (Euharistia) Procedura de alegere a unui diacon și a unui presbiter nu a implicat participarea poporului - alegerea preotului a fost efectuată de presbiteri, iar alegerea diaconului (ca asistent al episcopului) a fost efectuată de episcop se Căsătoria creștină în primele secole ale istoriei Bisericii Instituția căsătoriei este una dintre cele mai vechi instituții ale omenirii În toate societățile și religiile, căsătoria se bucura de cel mai profund respect și era adesea sub auspiciile zeităților Pe vremea Imperiului Roman timpuriu (principatul), căsătoria era încheiată conform dreptului roman între oameni liberi și consta în semnarea unui contract de căsătorie în prezența martorilor și mutarea ceremonială a soției în casa soțului Un sacrificiu ar putea fi făcut și zeităților domestice - lares În esență, căsătoria romană este o instituție juridică în care soția se află în deplina putere a soțului, iar copiii aparțin familiei paterne (familia) și se află în deplina putere a tatălui de familie (patria potestas) - - Istoria instituțiilor și a cultului La vechii evrei, sărbătoarea nunții era însoțită de o sărbătoare - tocmai la o astfel de sărbătoare de nuntă din Cana Galileii, Domnul a binecuvântat căsătoria cu prezența Sa și a creat miracolul transformării apei în vin (Ioan II, - ) ) Cuvintele lui Hristos: "Ceea ce a unit Dumnezeu, nimeni să nu despartă" (Mat XIX, ) - au stat la baza conceptului creștin de căsătorie ca instituție care are binecuvântarea lui Dumnezeu Orice căsătorie este recunoscută ca atare - inclusiv căsătoria unui credincios cu un necredincios și invers ( Cor X, - ) Ideea creștină a esenței misterioase a căsătoriei se bazează pe cuvintele Sf Pavel despre "misterul" ("misterul" - tsootgirio) a relației dintre soț și soție ca Hristos și Biserica (Efes V, - ) În primele secole ale Bisericii, creștinii se căsătoreau după legile dreptului roman sau după obiceiurile popoarelor lor În același timp, ei puteau primi opțional binecuvântarea episcopului pentru căsătorie, dar acest obicei nu era nici obligatoriu, nici universal Da, ssmch Ignatie, Purtătorul de Dumnezeu, scrie că căsătoria trebuie încheiată cu acordul episcopului, astfel încât căsătoria să fie "în Domnul", dar nu menționează participarea episcopului la ceremonia de căsătorie (Poel, către Policarp Smirn V, ) Autorul Epistolei către Diognet (granița secolelor II-III) spune: "Creștinii se căsătoresc ca toți ceilalți" (V, ) Același lucru este raportat de Tertulian (Despre idolatrie, ) Probabil abia în secolul al IV-lea Încep să prindă contur riturile locale ale căsătoriei bisericești, care au inclus diverse tradiții rituale - de exemplu, punerea de coroane de flori pe miri (Tertulian condamnă acest rit ca fiind împrumutat de la păgâni - cf Despre coroană, XIII, ; XIV, ) ) Rezumând, putem spune că în Biserica secolelor I-III aproape toate sacramentele au fost săvârșite ca în Biserica zilelor noastre, cu excepția Tainei Cununiei Un ordin special al Sacramentului Căsătoriei nu a existat până la sfârșitul secolului al IV-lea (ceremonia oficială a nunții bisericii se formează în diferite Biserici locale în această perioadă) Sacramentul Pocăinței, deși s-a săvârșit în Biserică de la început, nu a avut multă vreme un rit deosebit Întrebări de securitate pe această temă Care sunt principalele monumente de la care obținem cunoștințe despre închinarea creștină timpurie? Care au fost principalele părți ale liturghiei creștine antice? Prin ce diferă botezul creștin de botezul lui Ioan Botezătorul? În ce părți a constat ritul Sacramentului Botezului în secolul al III-lea î Hr ? - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Care a fost Taina Massului? Ce a fost Sacramentul Pocăinței? Cu ce alte sacramente s-a combinat? Care a fost Sacramentul Preoției? Literatură suplimentară pe această temă Agapa (grup de autori) // PE T I M , S - Decrete apostolice (grup de autori) // PE T III M , S IZ- Zheltov M S Anaforă // PE T II M , S - Zheltov M , diacon Consacrarea apei // PE T M , S - ( ) Zheltov M S Slujba binecuvântării căsătoriei // PE T VI M , p - ( - ) Euharistie (grup de autori) // PE T XVII Moscova, , p - ( - ) Hilarion (Alfeev), episcop Ortodoxie T M , S - (Ch "Sacramente şi ritualuri") Ponomarev A V Tradiţia Apostolică // PE T III M , S - Skaballanovich M Explicativ Typicon Expunere explicativă a Typiconului cu o introducere istorică M , S - (liturghia secolelor I-III) Prima ediție: Kiev, Tkachenko A A Didache C PE T XIV M , S - ( - ) Tkachenko A A Unction // PE T XVIII M , S - ( - ) Tkachenko A A Testamentul Domnului nostru Iisus Hristos // PE T XIX M , S - Waibro X Liturghia Ortodoxă: Dezvoltarea Liturghiei Divine Euharistice a Ritului Bizantin Moscova, , p - (sacramentul Euharistiei în perioada ante-nicenă) Uspensky N D Anaforă (Experiența analizei istorice și liturgice) // BT T P - ( - : istoria anaforei în perioada ante-nicenă) I Z g Calendarul bisericii Posturi și sărbători (KA Maksimovici) Duminică și Paște Calendarul liturgic bisericesc este alcătuit de multă vreme În secolul I Principala zi de cult în care s-a slujit Euharistia este ziua Învierii lui Hristos - aceasta este a doua zi după sâmbătă, sfântă pentru evrei Creștinii au numit această zi ziua Domnului (latina dies dominica, greacă f] Kupiocxfj tshch £ a crescut) - - Istoria instituțiilor și a cultului Primii autori și monumente creștine mărturisesc săptămânal sărbătorirea Învierii Domnului - Didache (cap ), Ignatie purtător de Dumnezeu (Magne pp , ) și Iustin Filosoful ( Apol ) Evanghelistul Ioan Teologul a primit Apocalipsa "în ziua Domnului" (Apoc I, ), adică duminica (cf traducerea sinodala a acestui loc: duminica) În tradiția evreiască, această zi este numită pur și simplu "prima zi" (haydm risdri) - adică prima zi a săptămânii de șapte zile, care (după povestea creației) s-a încheiat în Sabat Pentru creștini, duminica este "ziua Domnului" În Vechiul Testament, expresia "ziua Domnului" se găsește numai în textele profetice în sensul "ziua de pe urmă, ziua Judecății de Apoi" (Am V, ; Ioel I, ; II) , etc ; Obd XV, ; Sof I, ; Isaia XIII, , ; Ieremia XXXII, etc ) În limbile romanice, numele duminicii provine din latină dominica - cf aceasta domenica, fr dimanche, spaniolă duminica În slavona bisericească, cuvântul nedѣlgd a fost folosit pentru a desemna duminica - i e o zi în care nu ar fi trebuit să o faci, adică muncă Primii creștini, inclusiv apostolii, au onorat Sabatul iudaic ca o zi de odihnă din muncă Astfel, după înmormântarea Sa, ucenicii lui Isus "s-au odihnit în Sabat, după poruncă" (Lc XXIII, ) Apostolul Pavel i-a învățat pe evreii din Tesalonic "trei Sabate" (Fapte XVII, , cf XIII, ) Duminica a devenit ziua sfântă a creștinilor nu imediat Prima care a contrastat Sabatul evreiesc a fost Duminica Sf Ignatie purtătorul de Dumnezeu La fel și autorul așa-numitei "Epistole lui Barnaba" și Iustin Filosoful Un tratat special "De ziua Domnului" a fost scris de Sf Meliton din Sardes, însă, această lucrare, cu excepția unui mic fragment, este acum pierdută Iustin Filosoful numește duminica "ziua Soarelui" - în conformitate cu numele zilelor "săptămânii planetare" adoptat de păgâni Prima zi a săptămânii păgâne a fost ziua lui Saturn (corespunzătoare sâmbătei), urmată de zilele Soarelui (dies Solis), Lunii, Marte, Mercur, Jupiter, Venus Până acum, la popoarele romanice, numele zilelor săptămânii, iar printre popoarele germanice și duminicile, amintesc de săptămâna planetară păgână, cf Engleză Sunday 'day of the Sun, Sunday^ fr lundi și engleză Luni 'ziua lunii, luni', fr vineri si engleza Vineri "ziua lui Venus (în engleză - Freya, zeița germană a iubirii), vineri" etc În secolul II Duminica devine în sfârșit ziua sfântă de odihnă pentru creștini Cu toate acestea, Biserica Răsăriteană încă a luat în considerare - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) (și consideră) sâmbăta o zi specială în care nu trebuie să postim și să îngenunchezi (cu excepția unei sâmbăte din an - Grozav) În Occident, în Biserica Romană, erau permise postul și îngenuncherea în Sabat Din cauza acestor diferențe de interpretare a sensului Sabatului, disputele disciplinare între Apus și Est au izbucnit periodic Semnificația specială a sâmbetei în Biserica Răsăriteană poate fi văzută și din denumirea de vineri - în greacă laraokhEgle], literal "pregătire (pentru Sabat)" În tradiția slavă, acest sens s-a pierdut, pentru noi vineri (tocuri) este doar a cincea zi a săptămânii, la fel cum joi (joi) este a patra, iar marți este a doua Sărbătoarea săptămânală a duminicii a avut prototipul său anual - sărbătorirea Paștelui lui Hristos ca zi a mântuirii omenirii Sărbătorirea Paștelui datează din cele mai vechi timpuri ale Bisericii, când Paștele creștin abia începea să se separe oficial de Paștele evreiesc în cadrul iudeo-creștinismului Cuvântul Paște provine din alt evr pesâh "trecere" (despre trecerea unui înger care pedepsește prin țara Egiptului, cf Ex XII, ) Cu această sărbătoare, evreii au sărbătorit exodul evreilor împreună cu Moise din Egipt și mântuirea din sclavia egipteană Paștele creștin (Învierea lui Hristos) nu a coincis cu cel evreiesc, așa că numai creștinii evrei puteau sărbători două Paști împreună Pentru creștinii neamuri, Paștele a fost întotdeauna singurul Paște al lui Hristos Paștele evreiesc a durat o săptămână, de la la Nisan, prima lună a anului evreiesc Această tradiție a trecut și la Biserica Creștină sub forma Săptămânii Luminoase Cuvântul Paște are mai multe înțelesuri în Vechiul și Noul Testament: ) sărbătoarea azimelor, Paștele însuși, ) mielul (mielul) pascal de jertfă, sacrificat în seara zilei de Nisan; ) o cină festivă (cina) în ajunul zilei de Nisan - prima zi de sărbătoare Dintre aceștia, creștinismul a adoptat doar primul ca desemnare a principalei sărbători anuale Cu toate acestea, al doilea sens și-a lăsat amprenta în tradiția creștină Așadar, în primele secole în Orient și în Occident, în Vinerea Mare au sărbătorit "Paștele Nașului" (Pssokha otairayuitsov), iar în Duminica strălucitoare - "Paștele de duminică" (Pssokha аѵаотсаі|іоѵ) Sărbătoarea "Paștilor de duminică" a fost precedată de un post strict (vezi mai jos), iar slujba de Paște a continuat toată noaptea până în zori Alte sărbători bisericești În Biserica Antică, sistemul celor douăsprezecele sărbători tocmai începea să prindă contur În cel apostolic - - Istoria instituțiilor și a cultului Pe vremea aceea, creștinii sărbătoreau doar Paștele și, probabil, Rusaliile Inițial, în toate cele de zile de la Paști până la Rusalii, sărbătoarea s-a desfășurat în fiecare zi cu Euharistie și împărtășire Ulterior, sărbătoarea de Paști a fost limitată la de zile (înainte de Înălțare), iar Înălțarea Domnului însăși a fost unită cu Rusaliile Treptat, li s-au adăugat și alte sărbători, care și în Răsărit erau sărbătorite în perechi Așa au fost, de exemplu, sărbătorile Nașterii Domnului și Botezul Domnului (Teofanie) Aparent, Crăciunul și Bobotează au fost primele dintre creștini care au fost sărbătorite la mijlocul secolului al II-lea î Hr Gnostici - adepți ai lui Basilides și, probabil, a lui Valentin {Klim Alex Stromata I, ) Unii dintre ei au considerat Crăciunul întruparea unuia dintre cei mai înalți eoni - Iisus, alții au atribuit acest act momentului Botezului Domnului Acest lucru explică, aparent, confuzia inițială a celor două sărbători Bobotează este menționată pentru prima dată la începutul secolelor II-III Clement al Alexandriei {Stromata I, ) Inițial, a inclus amintirea Teofaniei ca Naștere (apariția lui Dumnezeu în lume), închinarea lui Hristos de către Magi (din secolul al VI-lea, în tradiția occidentală, Magii sunt înțeleși ca fiind trei regi răsăriteni - Caspar , Melchior și Balthazar), precum și botezul lui Hristos în Iordan Această Bobotează a fost sărbătorită pe ianuarie Când, în a doua jumătate a secolului al IV-lea Din Occident a venit tradiția unei sărbători speciale a Nașterii Domnului pe decembrie, apoi ianuarie a fost atribuită Botezului Domnului, căruia i s-a transferat fostul nume, Bobotează Eusebiu de Cezareea scrie despre construirea de către Constantin cel Mare la Betleem a Bisericii Nașterea Domnului, "în cinstea primei teofanie a Mântuitorului" {Viața lui Konst III, ) Astfel, în Biserica Antică, Crăciunul și Botezul Domnului erau percepute în mare măsură ca un singur eveniment bisericesc, și nici în timpul sărbătorii nu se distingeau două sărbători, ci se oficia una - Bobotează Conform regulii a consiliului local din din Elvira (acum Granada, Spania), în secolele III - începutul IV Principalele trei sărbători bisericești au fost Paștele, Crăciunul și Rusaliile Litigii despre Paște și definiția sărbătorilor În secolele II-III între Bisericile locale au existat dispute ascuțite despre cum ar trebui să se coreleze Paștele creștin cu cel evreiesc și în ce zi să fie sărbătorită această sărbătoare? Așadar, în Asia Mică, creștinii sărbătoreau Paștele împreună cu evreii în seara zilei de Nisan, indiferent în ce zi a săptămânii cădea Adevărat, spre deosebire de evrei, creștinii au adus în acea seară un sacrificiu fără sânge - Euharistia - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) În justificare, s-au dat mărturii despre celebrarea Paștelui evreiesc de către Domnul însuși, precum și referiri la autoritatea Sf Ioan și Filip Acest obicei a continuat până în secolul al IV-lea Creștinii care sărbătoreau Paștele cu evreii pe Nisan au primit porecla "patru-treisprezece" (greacă: teooareohaibehatitai, latină: quartodecimani) Ei au împlinit și postul Paștelui înainte de Nisan - uneori cu câteva zile înainte de duminică Astfel, este evident că secolul al XIV-lea a pus accentul pe Patimile Domnului ("Paștele Crucii"), și nu pe Învierea Din punct de vedere teologic, aceasta s-a mărginit de erezie - până la urmă, evenimentul principal din istoria Mântuirii este nu atât moartea lui Hristos pe Cruce, cât, în primul rând, Învierea Domnului Biserica romană a sărbătorit Paștele exact ca Învierea ("Paștele de duminică") - prin urmare, în strictă conformitate cu povestea Evangheliei, sărbătoarea cădea întotdeauna în duminica după luna plină din martie Între și de ani Sf Polycarp, Ep Smirnsky, a ajuns la Roma pentru a soluționa neînțelegerile privind Paștele cu Papa Aniket (în pronunția greacă Anikit), dar nu s-a putut ajunge la o înțelegere (Eusebius, Tserk ist V, ) În jurul anului , între Quartodecimani înșiși a apărut o dispută cu privire la Paște - probabil că unii dintre ei au adoptat ritul roman al sărbătorii Apoi au fost scrise tratate despre Paștele Sf Meliton din Sardes (conservat) și Clement din Alexandria (pierdut) În cele din urmă, cea mai amară controversă, care s-a răspândit în întreaga Biserică, a avut loc între anii și Ep Policrate din Efes a scris o scrisoare în numele Bisericilor din Asia Mică papei Victor (ani de episcopie: - / ) Policrate a justificat practica Paștelui pe Nisan printr-o tradiție îndelungată împărtășită de sfinții primați și asceții Bisericii locale din Asia Mică, ca să nu mai vorbim de apostolii Ioan și Filip înșiși Papa Victor, ca răspuns, a declarat toți Quartodecimanii excomunicați din Biserică (poate că acesta a fost primul caz de excomunicare unică a ereticilor de către un episcop roman și primul caz de anatemă bisericească în general) Mulți episcopi, inclusiv Sf Irineu de Lyon, ei l-au convins pe Victor să nu excomunicate Biserici întregi, ci să se lase călăuzit de iubirea și îndurarea frățești (Eusebiu, Istoria Bisericii V, - ) Sinodul I Ecumenic de la Niceea ( ) a aprobat obiceiul roman de a celebra Paștele în prima duminică după luna plină după echinocțiul de primăvară ( martie) - - Istoria instituțiilor și a cultului Această hotărâre a Sinodului I Ecumenic a fost păstrată în anexa la Colecția canonică L a titlurilor de patris Ioan al III-lea Scolastic al Constantinopolului ( - ), este menționat în canonul al Consiliului Local al Antiohiei din (după alte izvoare - în jurul anului ) Interdicția de a sărbători Paștele cu evreii este cuprinsă și în regula de Sf Apostoli Cu toate acestea, nici măcar aceasta nu a stabilit uniformitate în sărbătorirea Paștelui, deoarece echinocțiul de primăvară a fost determinat diferit în diferite zone ale imperiului Controversa despre Paște și alte evenimente din Noul Testament a devenit semnalul pentru a încerca să stabilească datele exacte ale acestor evenimente și să ofere o justificare științifică pentru cronologia sărbătorilor bisericești Pentru prima dată, Tertulian numește o dată specifică pentru Paștele creștin - martie (ziua echinocțiului de primăvară conform calendarului iulian) al -lea an al lui Tiberiu (= d Hr ) În același timp, el acceptă indicarea Evangheliei după Luca pentru anul al -lea al domniei lui Tiberiu ca timp al începerii predicării lui Ioan Botezătorul (Lc III, - ) Primul istoric creștin și autor al cronologiei originale, Julius Africanus (d ), a atribuit Patimilor și Învierii al -lea an al lui Tiberiu (= primăvara anului d Hr ) - astfel se presupunea că predicarea Mântuitorului a durat un an întreg Sfântul Hippolit al Romei este autorul primei pascale pentru anii - Conform celor mai recente date, pentru prima dată el datează cu exactitate Nașterea lui Hristos la aprilie î Hr Data pasiunii după Hippolit este aceeași cu cea a lui Tertulian - vineri, martie d Hr Istoricul bisericesc și mentor imp Constantin cel Mare Tjevius din Cezareea (m în jur de ) este primul care a dovedit că propovăduirea lui Hristos a durat nu unul, ci trei ani întregi și numără de ani de la Crăciun până la Înviere Acest punct de vedere a fost mai târziu adoptat de Biserică Nu mai târziu de începutul secolului al III-lea martie este inclusă ferm în tradiția creștină ca dată a Patimilor Domnului (Tertulian) Din secolul al IV-lea decembrie este considerată ziua Nașterii lui Hristos (așa-numitul "Cronograf de ") Din secolul al V-lea martie este considerată ziua Bunei Vestiri (Întrupare) și a Învierii lui Hristos (epoca Alexandrian, Constantinopol și bizantină) Postări Creștinismul a împrumutat și de la iudaism practica justurii, totuși, repartizarea lor pe zile ale săptămânii și luni ale anului Se credea anterior că Hipolytus a dat Crăciunul la decembrie î Hr - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) simțit diferit Evenimentele descrise în Evanghelii au stat la baza posturilor creștine Postare săptămânală Deja în Învățătura celor Apostoli (Didache) este trasată o linie clară între postul evreiesc și cel creștin: Posturile voastre să nu fie cu făţarnicii, căci ei postesc în ziua a doua şi a cincea după Sabat, ci trebuie să posteşti miercuri şi vineri (VIII, ) De atunci, Biserica are tradiția postului în zilele de miercuri și vineri: miercurea în amintirea trădării lui Hristos de către Iuda, vineri în amintirea răstignirii Mântuitorului Poate că aceasta este una dintre cele mai vechi tradiții bisericești care au supraviețuit până în zilele noastre Potrivit "Tradiției apostolice" (cap ), laicii și preoția puteau să postească oricând voiau, după bunul plac Fecioarelor și văduvelor li se cerea să postească "des" Postul dinainte de sărbători se făcea, după cum s-ar putea crede, doar înainte de Paște - sursele timpurii nu raportează alte posturi în timpul anului Durata Postului Mare a fost diferită în diferite Biserici - în unele locuri au postit doar o zi (sau de ore) în ajunul Paștelui, în altele postul ajungea la șase săptămâni (Sf Irineu de Lyon la Eusebiu - Biserica sursa N , ) Durata diferită a postului se datorează faptului că în diferite Biserici severitatea postului nu a fost aceeași Astfel, în Tradiția Apostolică, Sf Postul Hippolyta este înțeles ca abstinența completă de la mâncare Înainte de Paște, Sf Hippolytus recomandă post doar două zile (vineri și sâmbătă), iar bolnavilor și gravidelor - doar sâmbăta, cu mâncarea doar pâine și apă Dacă cineva, în timp ce este pe drum, ratează zilele de post, trebuie să "întoarcă postul" (adică să compenseze cei ratați) după Rusalii (cap ) Cea mai veche știre incontestabilă despre postul de de zile înainte de Paște este cuprinsă în Epistola a II-a pascală a Sf Atanasie al Alexandriei din (PG , ) În Orient, acest post nu a fost recunoscut de toată lumea, dar a fost respectat cu strictețe la Roma, unde a fost asociat cu pregătirea pentru acceptarea Sfântului Botez Ulterior, sub influența practicii romane și în amintirea postului lui Hristos în pustie (Mat GV, ), durata Postului Mare a fost universal fixată la de zile cu interzicerea consumului de hrană și vin de origine animală În Orient, postul înainte de Paște, așa cum am menționat deja, nu a afectat sâmbăta, cu excepția singurului an - Mare În Occident, postul de Sabat era obișnuit Euharistie și postul liturgic În vremurile apostolice, mesele euharistice erau o mâncare comună a alimentelor - - Istoria instituțiilor și a cultului membri ai comunității bisericești, urmate de rostirea rugăciunilor de mulțumire (euharistice), sfințirea pâinii și a vinului și degustarea Sfintelor Daruri ( Cor XI, - , cf mai sus) Cu toate acestea, până în secolul al III-lea treptat a predominat practica împărtăşirii Sfintelor Daruri pe stomacul gol Astfel, practica postului liturgic apare în Biserică, când atât clerul, cât și laicii din ziua dinaintea Euharistiei s-au abținut complet de la mâncare și băutură Întrebări de securitate pe această temă Ce sărbători a sărbătorit Biserica în secolul I ? Ce sărbători le-au fost adăugate în P-Shvv ? Cum a stabilit Biserica primară data sărbătorii Paștelui? De ce a fost acest proces lung și dificil? Cum se făceau rugăciunile zilnice în Biserica primară? În ce zile ale săptămânii s-a săvârșit serviciul divin în I-Schv ? Ce tipuri de post respectau primii creștini? Literatură suplimentară pe această temă Bobotează (fără autor) // PE T V M , S Bolotov V V Prelegeri despre istoria Bisericii Antice T II Minsk, S - (dispute despre timpul sărbătoririi Paștelui) Duminică (grup de autori) // PE T IX M , S - Zheltov M S , Lukashevich A A , Tkachenko A A Postul Mare // PE T VIL M , S - ( - ) Kuzenkov P V Pe tema cronologiei creștine timpurii: din istoria apariției sistemelor cronologice bizantine // XIII Conferința teologică anuală a PSTBI M , S - Tkachenko A A Anul Bisericii // PE T XI M , S - Schaff F Istoria Bisericii Creştine T II creștinismul donikean - d Hr SPb , , p - (Sărbătorile și posturile creștine în secolele I-III) I Z d Disciplina bisericească, judecata bisericească și începutul dreptului canonic (KA Maksimovici) Rolul legii în viața Bisericii Dreptul Canonic este sistemul de norme juridice care guvernează viața de zi cu zi a Bisericii Creștine Normele juridice în Biserică sunt formulate în canoane conciliare și patristice (cf greacă xocvcbv "stăpânire") - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Cum s-a întâmplat ca instituția creată de Dumnezeu a Bisericii - Trupul lui Hristos - a început să folosească o astfel de instituție pământească și umană ca lege? Relația dintre lege și har în Biserică este una dintre cele mai dificile probleme ale ecleziologiei - disciplina teologică care studiază esența Bisericii, misiunea ei în lumea pământească În creștinism, spre deosebire de iudaismul antic, relația omului cu Dumnezeu nu are un caracter juridic pronunțat Darurile pline de har ale Duhului Sfânt primite de o persoană în Tainele Bisericii, prin însăși natura lor, nu pot fi limitate de norme legale, căci Duhul este liber și "respiră unde vrea" (Ioan III, ) Totuși, relațiile dintre creștini înșiși în cadrul Bisericii pot și trebuie să fie supuse reglementării legale Într-o anumită măsură, aceasta este o concesie la imperfecțiunea naturii umane, care este afectată nu numai de lumina lui Hristos, "luminând pe toți", ci și de forțele întunericului care pătrund în suflet Prin urmare, Biserica pământească nu se poate lipsi de norme legale, la fel cum nu se poate lipsi de darurile Duhului Sfânt Într-adevăr, pentru a celebra Euharistia, este necesar să știm cine are dreptul la ea și cine nu Îndatoririle fiecărui slujitor al Bisericii trebuie să fie consacrate în reguli speciale, altfel haosul va domni în viața liturgică Proprietatea bisericii ar trebui păstrată și mărită, dar fără mecanisme legale (contract de vânzare, testament, donație) este imposibil să se facă acest lucru Relația dintre Biserică și instituțiile statului trebuie, de asemenea, construită după anumite reguli Viața însăși a confruntat foarte curând Biserica cu nevoia de a dezvolta un mecanism pentru controlul și gestionarea slujirii ei zilnice Apariția unui sistem cu drepturi depline de drept bisericesc a fost doar o chestiune de timp Diferențele și asemănările dintre dreptul bisericesc și disciplina ecleziastică Dacă legea este un sistem de norme, atunci disciplina bisericească este aplicarea practică a acestor norme în viața de zi cu zi De exemplu, dacă este scris în canoane că trebuie să postim într-o zi, atunci este corect Dacă postim în aceste zile, aceasta este disciplina bisericească Dacă nu postim în aceste zile, aceasta este o lipsă de disciplină și, prin urmare, o încălcare a legii Cea mai grosolană încălcare a disciplinei ecleziastice (și a dreptului canonic) este o schismă - adică schimbarea neautorizată a ordinii (ritului) liturgică acceptată în Biserică și neascultarea față de superiorul bisericesc (episcop, mitropolit, patriarh) Astfel, legea este un fel de prescripție, iar disciplina este îndeplinirea unei prescripții Dreapta - - Istoria instituțiilor și a cultului dictează, disciplina împlinește Prin urmare, disciplina bisericească este o parte foarte importantă a istoriei bisericii, strâns legată de dreptul canonic O trăsătură comună importantă a dreptului și disciplinei bisericești este aceea că nu se amestecă în sfera teologiei, definițiilor credinței, polemicii dogmatice, deoarece acestea sunt sfere spirituale, prin natura lor nesupuse restricțiilor legale Legea și disciplina reglementează doar forma cultului bisericesc - riturile de cult, numărul și ordinea rugăciunilor, succesiunea acțiunilor în timpul săvârșirii Tainelor, condițiile de hirotonire în preoție, ordinea posturilor etc Conținutul teologic al tuturor acestor acțiuni nu este nici luat în considerare și nici reglementat de lege sau disciplină Părinții Bisericii Antice au acordat o mare importanță reglementării legale a vieții bisericești și ritualului bisericesc Destul de devreme există o astfel de formă de depășire a dezacordurilor bisericești ca un consiliu bisericesc (vezi mai sus) La sinoade (mai întâi locale, apoi ecumenice) s-au rezolvat cele mai importante probleme bisericești, care s-au reflectat în canoane Aceste canoane sunt nu numai legale, ci și cea mai importantă moștenire spirituală lăsată nouă de părinții Sinoadelor Ecumenice și Locale și de profesorii Bisericii De aceea, în primele secole ale creștinismului cuvântul "canoane", de regulă, era însoțit de definiția "sacru" (ісроі, sacri) Studiul și aplicarea acestei moșteniri în viața de zi cu zi este esențială pentru toți creștinii - de la ierarh până la laici Obiceiul bisericesc și dreptul canonic Știm că consiliile bisericești au început să adopte norme juridice speciale (canoane) obligatorii numai pentru Biserică, departe de a fi imediat Pentru mai bine de două secole din istoria sa inițială (până aproximativ la jumătatea secolului al III-lea), Biserica a trăit fără canoane Înseamnă aceasta că Biserica a trăit fără lege și, prin urmare, fără disciplina bisericească? Desigur că nu Din timpuri foarte timpurii, Biserica se bucură de așa-zisul drept cutumiar, adică lege bazată pe tradiție, obicei La început, dreptul cutumiar s-a manifestat sub forma urmăririi autorității apostolilor - până la urmă, primele ordine de organizare a Bisericilor creștine datează tocmai din propovăduirea apostolică Apoi, în Bisericile locale, s-au dezvoltat forme proprii de cult, obiceiuri bisericești speciale, care se transmiteau oral, fără fixare scrisă sub formă de canoane Și numai după ce Biserica s-a răspândit în tot imperiul și au apărut în ea o varietate de forme liturgice și tradiții de disciplină bisericească, a devenit necesară raționalizarea acestora și - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) aduce la uniformizare Acest lucru ar putea fi făcut numai prin evidența lor și prin comunicarea autorității conciliare către ei Așa au apărut primele canoane ale catedralelor locale, care reflectau tradițiile locale Apoi, deja la Sinoadele Ecumenice, unele dintre aceste tradiții au fost extinse la întreaga Biserică, în timp ce altele au fost desființate oficial În multe cazuri, canoanele bisericești sunt singurele surse ale cunoștințelor noastre despre anumite persoane și evenimente bisericești Reflectarea vechilor tradiții liturgice și juridice în canoanele Consiliilor Locale face posibilă judecarea trăsăturilor regionale ale vieții bisericești în provinciile îndepărtate ale Imperiului Bizantin Analiza terminologică și juridică a canoanelor face posibilă urmărirea formării și dezvoltării gândirii juridice ecleziastice și clarificarea locurilor întunecate din regulile individuale ale bisericii În fine, mesajele canonice ale ierarhilor ortodocși, cuprinse în colecțiile de canoane, cuprind cele mai importante informații despre modalitățile de soluționare a diverselor probleme spirituale, dogmatice și disciplinare și juridice care au ocupat Biserica în diferite epoci ale existenței sale Toate acestea determină cea mai importantă semnificație a canoanelor bisericești ca izvor al istoriei Bisericii Antice Formarea sistemului judecătoresc episcopal Dreptul unui episcop local de a administra judecata ecleziastică asupra turmei sale se formează în secolele I-III Dreptul unui episcop de a-și judeca turma se întoarce la cuvintele Sf Pavel despre necesitatea de a accepta judecata de la membrii "înțelepți" ai comunității: Cum îndrăznește cineva dintre voi, având de-a face cu altul, să dea în judecată pe cei răi, iar nu pe sfinți? Nu știi că sfinții vor judeca lumea? Dacă lumea va fi judecată de tine, atunci ești cu adevărat nedemn să judeci neimportante? Iar tu, când ai litigii lumești, numești "judecătorii tăi" care nu înseamnă nimic în biserică Spre rușinea voastră, vă spun: Nu există într-adevăr un singur înțelept printre voi care să judece între frații săi?Dar fratele și fratele sunt dați în judecată și, mai mult, înaintea necredincioșilor ( Cor VI, - ) Primele mențiuni ale curții episcopale se găsesc în izvoarele secolelor ІП-ІV De exemplu, în Ordonanțele Apostolice: Așadar, stați în biserică, pronunțând sentința, ca unul având autoritate să judece pe păcătoși, căci vouă, episcopilor, se spune: "Orice veți lega pe pământ, va fi legat în ceruri; și orice vei dezlega pe pământ va fi dezlegat în cer" (Mat XVIII, ) Deci, judecă, Episcope, cu autoritate ca Dumnezeu, dar acceptă pe cel pocăit - căci Dumnezeu este un Dumnezeu al milei - - Istoria instituțiilor și a cultului Ocară pe cei care păcătuiesc, mustrează-i pe cei care nu se îndreaptă, cheamă-i pe cei statornici să nu lase bune, acceptă-i pe cei care se pocăiesc, căci Domnul Dumnezeu a jurat că va da iertare celor care se pocăiesc de ceea ce au păcătuit (II, - ) (traducerea mea - K M ) De asemenea, vorbește în detaliu despre regulile și procedura curții episcopale (II, - , - ) Procesul ar trebui să aibă loc luni pentru ca părțile aflate în litigiu să aibă timp să se împace înainte de Euharistia de duminică următoare, diaconii și preoții îl ajută pe episcop în timpul procesului Procedurile judiciare au fost modelate după un proces contradictoriu laic, cu apariția ambelor părți și audierea martorilor La condamnare, trebuie luate în considerare stilul de viață și caracterul moral al fiecăruia dintre participanții la proces Scopul instanței bisericești nu era pedepsirea vinovaților, ci împăcarea părților Mesajele atribuite schmch-ului informează și despre curtea bisericii Clement al Romei, dar care a apărut nu mai devreme de sfârșitul secolului al III-lea Adevărat, în aceste epistole pseudo-clementine vorbim despre judecătorii presbiteri, care probabil au primit aceste puteri de la episcopi (Poel Kiak ; ) Formarea sistemului de pedepse bisericești pocăinţă publică În funcție de gravitatea abaterii și diligența în corectarea acesteia, dreptul canonic al bisericii creștine timpurii s-a format până în secolul al III-lea sistemul de "mică excomunicare" din Biserică (dcpopiopog, excommunicatio) În forma sa clasică, a constat din patru etape consecutive de pocăință publică: ) plânsul (lroahhaioѵtgd, flentes) trebuia să stea în afara templului, pe pridvor, pe toată durata slujbei bisericii, implorând cu lacrimi pe cei care intrau să se roage pentru ei; ) cei care ascultau (ahrosocsvoi, audientes) erau lăsați să intre în vestibulul bisericii, unde stăteau până la citirea Evangheliei, după care erau obligați să părăsească biserica; ) aderenții (vololіltoѵtsd, genuflectentes) aveau dreptul de a intra în templu mai departe de vestibul, dar erau obligați să îngenuncheze și să părăsească templul la sfârșitul liturghiei catehumenilor; ) cei care stăteau alături de credincioși (оѵѵісххцѵоі, consistentes) aveau dreptul de a participa la liturghie, dar nu aveau voie să se împărtășească Termenul "stand-up" folosit în traducerea rusă a canoanelor nu este în întregime exact în sens, deoarece indică doar starea comună, în timp ce esența pocăinței la pasul a fost să stea alături de enoriașii cu drepturi depline care au fost nu sub penitenţă - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Trecerea pocăinței publice prin aceste patru trepte, fiecare dintre acestea fiind supusă unei perioade determinate de canoane (de la un an la câțiva ani), a fost larg răspândită în Bizanțul timpuriu, precum și în Occident Este reglementată de numeroase instituții canonice - hotărâri ale Consiliilor Ecumenice și Locale, canoanele Părinților Bisericii Pedeapsa bisericească atunci, ca și în zilele noastre, era numită penitență (din greacă blіtі'schoѵ "pedeapsă") Episcopul avea dreptul de a impune o penitență (în mod colocvial, o penitență) unui păcătos pocăit Pe lângă regulile de mai sus de pocăință publică, penitența consta într-un post mai mult sau mai puțin strict (în funcție de gravitatea faptei), o regulă specială de rugăciune și (eventual) caritate în favoarea săracilor Penitenților nu li s-a permis să se împărtășească la Sfintele Taine pe toată perioada penitenței - doar pentru cei muribunzi s-a făcut o excepție Termenul a fost determinat de episcop, însă, în cazul unei corectări și demonstrații clare a roadelor pocăinței, timpul de pocăință putea fi redus (iar în cazul repetarii păcatului, dimpotrivă, mărit) Durata și modul de penitență pentru păcate s-au dezvoltat spontan și chiar în dreptul canonic clasic sunt de natură consultativă La urma urmei, orice profesor cu experiență înțelege că diferiți oameni nu pot primi aceeași pedeapsă pentru aceeași infracțiune din cauza diferenței inevitabile de motive, circumstanțe și consecințe Din acest motiv, chiar și în legislația penală modernă se pot observa adesea nu una, ci multe opțiuni de pedeapsă pentru o singură infracțiune: atâția ani de închisoare, sau așa și așa termen de arest administrativ, sau cutare și cutare amendă La aplicarea pedepsei, episcopul a acţionat nu doar ca un profesor-educator, ci ca un medic care vindecă sufletul de o boală păcătoasă Găsim cuvinte frumoase despre aceasta adresate episcopului în Constituțiile Apostolice: Și astfel tu, ca un medic plin de compasiune, vindecă pe toți cei care au păcătuit, recurgând la rețete vindecătoare, nu doar amputând și cauterizant cu foc sau poțiuni caustice, ci și pansând, punând bandaje și injectând medicamente plăcute pentru vindecarea rănilor, spălând cu discursuri consolatoare (II, - ) (traducerea mea - K M ) mier Eu Nick , , ; Trul ( ); Ankir , , - , , ; Tu Vel , , - , , , , , , , ; Grieg Nis (lit ); Grieg Neokes - - L Istoria instituțiilor și a cultului Luptă împotriva ereziilor Distribuția largă a Bisericii în interiorul imperiului deja în secolele II-III a dat naștere nu numai la diversitatea tradițiilor bisericești locale (vezi mai sus), ci și la o serie de curente teologice care nu sunt de acord între ele Astfel de curente erau deja numite erezii în Biserica primară (greacă dipeoig - lit În latină, a fost folosit cuvântul secta "grup, petrecere" Deja St aplicația Pavel numește erezie învățătura fariseilor, pe care a ținut-o înainte de convertirea sa (Fapte XXVI, ; tradus ca doctrină în versiunea sinodală) Erezii sunt numite în Fapte curente în cadrul iudaismului - fariseism ) și saduchei (V, ) Istoricul evreu elenizat din secolul al II-lea Josephus numește "erezie" o altă sectă evreiască - esenienii (Iuda din antichitate II, , ; ) Chiar și creștinismul din rândurile oponenților săi de la evrei a fost numit erezie nazireiană (Fapte XXIV, ; XXVIII, ) În Epistolele Apostolice ( Cor XI, ; Gal V, - ; Pet II, ), erezia apare deja ca un dezacord în interiorul Bisericii Creștine însăși Un astfel de dezacord, mai ales dacă se distinge prin ireconciliabilitate, este condamnat necondiționat, deoarece încalcă unitatea și integritatea Bisericii ca Trup al lui Hristos Ap Paul scrie despre asta astfel: Îndepărtează-l pe eretic după prima și a doua înștiințare, știind că un asemenea s-a stricat și a păcătuit, condamnându-se pe sine (Tit III, - ) Această recomandare a apostolului a stat la baza oricărei lupte ulterioare împotriva ereziilor în Biserică Apariția ereziilor în Biserica primară a fost, într-o anumită măsură, inevitabilă - la urma urmei, doctrina bisericească abia începea să prindă contur și, în timpul formării oricărui fenomen complex al vieții spirituale, o varietate de forme, metode și abordări inevitabil apar Într-o oarecare măsură, această diversitate a fost rodnică pentru Biserică, deoarece ea și-a început călătoria într-o lume complexă de idei diverse, curente filozofice și religioase și, prin urmare, a trebuit inevitabil să experimenteze diverse influențe Unele dintre ideile acceptate s-au dovedit a fi fructuoase pentru Biserică, în timp ce altele au fost mai degrabă negative În lupta împotriva influențelor negative, doctrina bisericească a fost perfecționată, arta polemicii a fost îmbunătățită și au fost educați filozofi și teologi creștini Se poate spune că datorită luptei împotriva primelor erezii (precum și schismelor) a luat naștere teologia sistematică creștină și dreptul canonic - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Dispute despre botezul ereticilor Apariția ereziilor în Biserică ne-a făcut să ne gândim cum să ne descurcăm cu ereticii care părăsesc erezia și vin în Biserica Catolică Ar trebui să fie rebotezați sau a fost mai corect să-i lăsăm în botezul pe care l-au primit în biserica lor? Această întrebare aparent tehnică avea, totuși, un conținut teologic important În primul rând, a fost problema unicității Botezului ca inițiere în Tainele creștine La urma urmei, inițierea prin însăși natura sa, ca și nașterea din Spirit, nu poate fi repetată În Evanghelia după Ioan (III, - ), Hristos îi spune fariseului Nicodim: "Adevărat, adevărat vă spun că, dacă cineva nu se naște din nou, nu poate vedea Împărăția lui Dumnezeu Nicodim I-a zis: Cum se poate naște un om când este bătrân? poate să intre a doua oară în pântecele mamei sale și să se nască? Isus a răspuns: Adevărat, adevărat vă spun că dacă cineva nu se naște din apă și din Duh, nu poate intra în Împărăția lui Dumnezeu Ceea ce este născut din trup este carne, iar ceea ce este născut din Duh este duh Nu fi surprins de ceea ce ți-am spus: Trebuie să te naști din nou Duhul respiră unde vrea și îi auzi vocea, dar nu știi de unde vine și unde merge: așa este cu toți cei născuți din Duhul" Pe de altă parte, problema rebotezării ereticilor era direct legată de înțelegerea unității și catolicității Bisericii, ceea ce este indicat de Crezul Creștin La urma urmei, dacă cineva acceptă "botezul" eretic, atunci trebuie să recunoască și alte "sacramente" eretice Totuși, această cale duce în cele din urmă la recunoașterea egalității ecleziastice depline a ereticilor cu credincioșii, ceea ce este inacceptabil pentru o singură Biserică Astfel, acceptarea ereticilor în Biserică a dat naștere la întrebarea cum să reconciliem două principii fundamentale - unicitatea Sfântului Botez și unitatea Bisericii Catolice? Această problemă a fost rezolvată în diferite Biserici locale în moduri diferite Da, ep Cezareea Capadociei Firmilian, precum și Biserica Africană din Cartagina, condusă de Sf Ciprian a considerat invalid botezul ereticilor și schismaticilor Un astfel de botez, după părerea lor, este fără har, deoarece are loc fără participarea episcopului și într-o ruptură cu Biserica mamă, pe care o reprezintă episcopul Prin urmare, nerecunoscând botezul trecut, ei i-au botezat pe eretici, neconsiderând că acest botez se repetă - până la urmă, pentru ei era singurul, adevăratul botez Acest punct de vedere a fost - - Istoria instituțiilor și a cultului sancționat de consiliul din din Asia Mică și de trei consilii din Cartagina ( , ) Pe de altă parte, Bisericile Romei și Antiohiei considerau orice Botez ca fiind adevărat dacă era corect în formă, adică realizat printr-o triplă scufundare în apă sfințită cu invocarea Tatălui, a Fiului și a Duhului Sfânt, sau chiar numai a lui Hristos Nu s-au dat temeiuri teologice pentru această opinie - Papa Ștefan (despre care s-a discutat deja mai sus în legătură cu controversa despre Paște) a considerat ca o bază suficientă practica antică a Bisericii Romane și propria sa viziune asupra problemei Prin urmare, ereticii pocăiți au fost primiți în Bisericile Romei și Antiohiei fără rebotez Mai sus (І З а, paragraful despre episcopia monarhică) s-a spus despre părerile despre episcopia Sf Ciprian Pentru el, un episcop individual este nu numai persoana principală în Biserica sa, ci și garantul integrității și catolicității acestei Biserici Din punctul de vedere al lui Ciprian, toți episcopii sunt egali între ei și nimeni nu se poate amesteca în eparhia altuia Papii, dimpotrivă, au insistat inițial asupra dreptului lor de a "coace" (habere sollicitudinem) despre treburile altor Biserici Pentru ei, catolicitatea era egală cu a fi catolic - supunerea autorității Papei sau cel puțin recunoașterea autorității sale supreme în Biserică Astfel, disputa nu a fost doar despre înțelegerea unității Bisericii, înțelegerea catolicității acesteia a provocat și dezacorduri Neînțelegerile dintre Cyprian și Stephen au luat o formă ascuțită Biserica cartagineză, fiind independentă de Roma (autocefală), nu a considerat necesar să urmeze politica papilor romani în toate Bineînțeles, acestuia din urmă nu i-ar putea plăcea Așadar, Papa Ștefan nu numai că nu a permis ambasadorilor lui Ciprian să-l viziteze, ci și cu referire la o tradiție care datează din App Petru și Pavel, au cerut în scris de la Cartagina, sub durerea de a rupe comuniunea bisericească, să accepte viziunea romană asupra problemei Papa a trimis mesaje similare și către Orient, către Bisericile din Tars și Cezareea din Capadocia Arhiepiscopul a încercat să raționeze cu papa Dionisie cel Mare al Alexandriei (ani de episcopie: / - / ), care, deși împărtășea abordarea romană, s-a referit totuși la aderarea Bisericilor locale la obiceiurile proprii, nu mai puțin străvechi Cyprian a fost sprijinit de Episcop Firmilian din Cezareea, care a scris foarte ironic despre Papa Ștefan, că nu l-a excomunicat pe el, pe Firmilian, ci pe el însuși din Biserică - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) S-a pus capăt acestor dispute prin persecutarea Bisericii sub imp Valeriană (vezi mai sus, ) Martiriul mai întâi al Papei Ștefan ( ) și apoi al lui Ciprian ( ), combinat cu pericolul care amenința Biserica din partea statului, i-a forțat pe creștini să uite pentru o vreme de diferențe Disputa a fost soluționată în cele din urmă la Sinodul de la Arles din Regula a acestui sinod prevede că, în prezența credinței ortodoxe în Sfânta Treime, ereticii și schismaticii nu trebuie rebotezați Astfel, punctul de vedere roman a predominat în Biserică, confirmat ulterior de hotărârile Sinoadelor Ecumenice (I Ecumenic ; II Ecumenic , Trul ) În vremurile ulterioare, una sau alta abordare a fost aplicată în Biserică problemei botezului ereticilor pocăiți În consecință, ereticii au fost primiți, în funcție de gradul dezacordului lor dogmatic cu Ortodoxia, fie prin rebotez (Vas Vel drepturi ; I Ecum , ; II Ecum ; Trul ), fie prin cremă (II Ecum , ; II Ecum ; Trul ) Ecum ; Trul ), sau prin pocăință (Trul ) În vremurile moderne (aproximativ până în secolul al XIX-lea), în Biserica Greacă, în legătură cu nevoia de a primi catolici și protestanți convertiți la ortodoxie, abordarea Sf Ciprian și ereticii au fost botezați a doua oară În Biserica Rusă, dimpotrivă, economia a predominat; o atitudine condescendentă față de Sacramentele neortodoxe și acceptarea catolicilor și protestanților prin crezmație Întrebări de securitate pe această temă Care este diferența dintre legea bisericii și disciplina bisericească? Care a fost natura pocăinței bisericești în secolele II-III ? În ce pași a constat? Care este esența pedepsei bisericești - penitență? Care era sensul termenului "erezie" pe vremea apostolilor? Mai târziu? Cum ar trebui apreciată apariția ereziilor în Biserică - pozitiv, negativ sau ambiguu? Care a fost problema eclesiologică a disputelor în secolul III despre botezul ereticilor? Literatură suplimentară pe această temă Bolotov V V Prelegeri despre istoria Bisericii Antice T II Minsk, pp - (polemica despre botezul ereticilor) Ivanov M S Erezie // PE T XVIII M , S - ( - ) Hilarion (Alfeev), episcop Ortodoxie T M , S - (cap "Pocăința în Biserica Antică") - - Istoria instituțiilor și a cultului Maksimovici KA IMPERIUL BIZANTIN Drept și Biserică C PE T VIII M , S - Pavlov A S Cursul dreptului bisericesc citit în - , Sankt Petersburg, , p - Pashkov D , preot Două vederi asupra realității sacramentelor în rândul creștinilor neortodocși // XVII Conferința Teologică a PSTGU T I M , S - Suvorov N S Sfera de aplicare a instanței disciplinare și competența Bisericii în perioada sinoadelor ecumenice M , S - Tsypin V , prot Penitență // PE T XVIII M , S - I Z e Arta si arhitectura crestina din primele secole (EL Vinogradova, KA Maksimovici) Construcția de temple Primii creștini nu au avut imediat ocazia să se închine în clădiri speciale ale bisericii - temple Pentru a construi un templu, era necesar să se obțină permisiunea autorităților romane, dar la vremea aceea era imposibil - până la urmă, creștinismul din primele secole era considerat o "religie ilegală" (religio illicid) De aceea, creștinii trebuiau să se adune în case particulare, unde una sau mai multe încăperi erau destinate închinării: Euharistie, Botez, vestire Potrivit tradiției romane, o astfel de casă este numită termenul domus ecclesiae sau titulus, adesea cu adăugarea numelui proprietarului său (de exemplu, titulus Clementis) După , multe dintre aceste case au devenit temple oficiale (de exemplu, San Clemente din Roma, Kirkbyz din Siria) Cel mai bine păstrat exemplu de titularitate este "biserica de casă" excavată de arheologi în orașul sirian Dura Europos (pe râul Eufrat), care a aparținut unui oraș creștin bogat La primul etaj al acestei case, în jurul atriumului (curtea interioară), se află trei încăperi destinate cultului: sala de adunări, vestibulul pentru catehumeni și camera de botez În sala de întruniri, era o masă pe o înălțime specială - se crede că în timpul Euharistiei, un episcop s-a așezat în spatele ei (sau mai degrabă, conform obiceiului antic, s-a înclinat) Important este că deja aici (în baptisteri) pereții templului sunt decorați cu fresce cu scene din Sfintele Scripturi și simboluri creștine Primele rapoarte despre bisericile creștine datează de la sfârșitul secolului al II-lea î Hr și aparțin apologeților Tertulian și Clement Alexan- - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) la drieni Împăratul Alexandru Sever în jurul anului a permis pentru prima dată oficial creștinilor să construiască biserici După persecuția lui Decius, a început construcția activă a templelor și până la începutul secolului al IV-lea în multe orașe mari existau deja mari biserici creștine Astfel, s-a spus deja că persecuția lui Dioclețian a început odată cu distrugerea în a unei mari biserici din Nicomedia Înainte de Constantin cel Mare, totuși, creștinii aveau capacitatea limitată de a construi clădiri separate pentru biserici De fapt, s-au rezumat la două variante: o mică încăpere superioară pentru celebrarea Euharistiei deasupra criptei (Martyriumul Sfântului Anastasie din Salona) sau o clădire pe teritoriul închis al unui cetățean bogat (San Crisogono din Roma) Nici o clădire publică Pe lângă Euharistie și Botez, creștinii au făcut și pomenirea liturgică a morților; deosebit de solemnă a fost pomenirea martirilor locali A avut loc la locul înmormântării lor - în cripte sau catacombe Catacombe au fost găsite în multe orașe mediteraneene: la Roma, Napoli, Alexandria, Siracuza și alte locuri Celebrele catacombe romane Sf Priscilla, Domitilla, Commodilla, Pontian, Callist, Sebastian, Peter și Marcellin, pe Via Latina Catacombele au fost construite de la sfârșitul secolului al II-lea î Hr Cuvântul latin catacumba provine de la numele grecesc al cimitirului dintre a doua și a treia milă a Căii Appian, lângă Roma - kata tѵtsras; "la morminte" Unele dintre catacombe au apărut pe locul carierelor abandonate; creștinii le foloseau pentru a-și înmormânta colegii de credință Catacombele au fost săpate de așa-numitele fosseri Lungimea catacombelor romane este de aproximativ km Oamenii bogați au creat un fel de cripte în interiorul catacombelor - așa-numitele cubiculums cu arcosolia - nișe arcuite pentru înmormântări, iar săracii își îngropau morții în nișele coridoarelor acoperite cu lespezi - așa-numitele locule Pe plăci, pe lângă nume, erau adesea scrise epitafe În catacombe s-au slujit doar slujbe de înmormântare - în ele nu se săvârșeau Tainele Bisericii Mai târziu, în secolele IV-VII, catacombele au devenit loc de pelerinaj și închinare a martirilor De aici papii în secolele V-VIII ei fac moaștele sfinților, depunându-le în biserici Catacombele au fost redescoperite în secolul al XVI-lea Omul de știință italian Antonio Bosio și din secolul al XIX-lea studiul catacombelor este un domeniu important al arheologiei bisericești creștine Simplitatea închinării, care consta în principal din rugăciuni și cântări de imnuri, le-a permis creștinilor să se descurce pentru o vreme fără propriile temple Cu toate acestea, odată cu creșterea numărului de credincioși și - - Istoria instituțiilor și a cultului Pe măsură ce riturile deveneau mai complicate, a fost nevoie de clădiri bisericești speciale, suficient de spațioase, cu un altar, o cameră sau un font pentru Botez și încăperi pentru cler Adevărata înflorire a construcției templului are loc ceva mai târziu, deja sub Constantin cel Mare Artă Decorul decorativ al bisericilor creștine are o lungă istorie de formare În cercurile creștinilor evrei, sub influența poruncii Vechiului Testament "nu vă faceți un idol" (Ex XX, ), a existat o negare a imaginilor - la urma urmei, Dumnezeul invizibil nu poate fi reprezentat prin mijloace a artei umane Cu toate acestea, trebuie amintit că, în ciuda acestei interdicții, deja în primele secole d Hr multe sinagogi erau decorate cu mozaicuri și fresce cu simboluri religioase și scene din Sfintele Scripturi Aceeași atitudine dublă față de imagine se manifestă și în mediul creștin timpuriu: alături de numeroase exemple de imagini sacre în catacombe și pe sarcofage (de la sfârșitul secolului al III-lea), iar mai târziu în temple (din a doua jumătate a secolului al XV-lea) secol), cunoaștem și interdicțiile privind venerarea lor Crescând într-o lume antică târzie plină de opere de artă - statui care înfățișează zei păgâni, primii apologeți ai creștinismului, cum ar fi Tațian (secolul II), Athenagoras din Atena, Arnobius, Lactantius, explică contemporanilor că statuile nu sunt zei, ci rodul mâinilor omului și nu ele ar trebui cinstite: "nu este drept ca chipul lui Dumnezeu să cinstească chipul omului" (Lactantius) Tatian a cerut direct distrugerea statuilor În a doua jumătate a secolului II păgânul Caecilius, personaj din dialogul lui Minucius Felix Octavius, indică direct că creștinii nu au imagini - simulacre (cap ) Poziția extremă este luată de Tertulian în scrierile sale "Despre idolatrie" și "Către neamuri": "orice tablou care înfățișează ceva ar trebui considerat un idol" Din scrierile sale aflăm despre artiști creștini și chiar artiști clerici (aceștia din urmă stârnesc mânia deosebită a autorului) Textul apocrif al Faptelor lui Ioan (sec II) este, de asemenea, pătruns de patos al nesocotirii posibilităților artei și a cărnii în general: evanghelistul Ioan nu a aprobat portretul care i-a fost adus - un portret doar al trupului său, dar nu sufletul lui Poziția exprimată aici era apropiată de opiniile neoplatoniștilor Atitudinea față de imagini în timpurile creștine timpurii putea diferi în diferite comunități Potrivit lui Clement de Alexandria - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) (c - c ), exprimată în "Stromati" și "Îndemn către eleni", culmea creștinismului este incompatibilă cu gândirea plastică antică Doar prin simboluri spiritualul poate fi transmis Astfel, poziția lui Clement se dovedește a nu fi atât de categorică - el recunoaște imaginile simbolico-alegorice care erau larg răspândite în vremea lui Canonul al -lea al Sinodului din din Elvira (Spania) interzice "tablourile din templu, pentru ca pe pereți să nu fie înfățișat ceea ce servește ca obiect de venerare și de cult" Istoricul Eusebiu de Cezareea s-a opus categoric la imaginile portret ale lui Hristos într-un mesaj către sora lui Constantin cel Mare Constanța, care a cerut să-i trimită o imagine a lui Hristos (citat în Actul al Sinodului VII Ecumenic din ) Un punct de cotitură în conștientizarea posibilităților artei are loc, aparent, în secolul al IV-lea și are legătură în multe privințe cu teologia marilor Capadocieni - Sf Vasile cel Mare și Grigore de Nyssa Da, St Vasile cel Mare în "Conversații în cele șase zile" îl aseamănă pe Dumnezeu cu un artist, iar lumea creată cu o operă de artă Dumnezeu este sursa frumuseții, iar comuniunea cu El este calea cunoașterii lui Dumnezeu În "Cuvântul pentru ziua chinului Varlaam" și "Cuvânt în lauda Sf de mucenici" el fundamentează nevoia imaginii, o pune la egalitate cu cuvântul, și chiar mai sus, pentru că imaginea poate clarifica cuvântul Învățătura sa despre om ca chip al lui Dumnezeu, exprimată în eseul "Despre Duhul Sfânt", dezvăluie capacitatea omului de a crea, asemănându-l cu Creatorul În Occident, arta creștină este justificată de Binecuvântat Augustin ( - ) Repertoriu de povești în catacombe și pe sarcofage În secolele II-IV în artă s-a dezvoltat un limbaj simbolic-alegoric aparte, un fel de "scriere secretă", de înțeles doar credincioșilor În catacombe, ca și în sculptură, ne confruntăm cu mai multe grupuri de subiecte Prima este alcătuită din scene din mitologia antică - cum ar fi isprăvile lui Hercule, Orfeu și Eurydice, Helios, alergând într-un car pe cer Toate sunt reinterpretate în spirit creștin: isprăvile lui Hercule (victoria asupra Hidrei, lupta împotriva leului nemeean) sunt înțelese ca biruința lui Hristos asupra forțelor iadului Zeitatea păgână solară Helios este regândită ca o imagine a lui Hristos Orfeu care a scos pe Euridice din lumea interlopă este, de asemenea, identificat cu Hristos care duce sufletul drept din iad Orfeu, care a chemat animalele la el cu cântând minunat și cântând la liră, Îl reprezintă și pe Hristos, chemând și vindecând toată creația cu învățătura sa De multe ori - - Istoria instituțiilor și a cultului este descrisă și în alegoriile anotimpurilor, tradiționale pentru arta antică târzie Al doilea grup include imagini pur simbolice - simboluri creștine special inventate care nu înfățișează în mod direct Divinitatea, ci se referă doar la El Primul simbol creștin este semnul crucii, care apare pe pereții catacombelor și pe pietrele funerare creștine în secolul al II-lea î Hr Cele mai timpurii forme ale crucii sunt grecești (în catacomba Lucinei) și "Andreevsky" (în Palmyra, ), sub forma literei "tau" (în catacomba lui Calist) Alte semne secrete ale creștinilor erau monogramele numelui Hristos, formate din literele X și P, uneori în combinație cu literele alfa și omega (cf Apoc I, și XX, ; literele au început să fie scrise din timpul Sinodului I Ecumenic din , care a aprobat consubstanțial cu Hristos Tatăl și condamnând arianismul) În catacombe, există și imagini cu pești - numele său grecesc IX Y ascundea primele litere ale crezului creștin: Iisus Hristos, Fiul lui Dumnezeu, Mântuitorul Peștii sunt adesea reprezentați împreună cu simbolurile euharistice - un coș cu pâine și un vas cu vin Peștele, alături de pâine, este menționat în episodul evanghelic despre hrănirea miraculoasă a mulțimii (Ioan VI, , ) - astfel, imaginea peștelui se referă simbolic la minunile Mântuitorului, care dă hrană materială și spirituală credincioşilor La mijlocul secolului al IV-lea simbolul peștelui intră în uz După Tertulian, peștele simbolizează apele mântuitoare ale Botezului, cf : "Suntem pești mici, conduși de Ihthys-ul nostru, ne naștem în apă și putem fi mântuiți doar fiind în apă" (botezul OK ) Alte simboluri și alegorii ale catacombelor și sarcofagelor sunt porumbelul din Vechiul Testament cu sau fără o ramură de măslin, o corabie care simbolizează Biserica sau sufletul uman, navigând către un port liniștit sub îndrumarea Mântuitorului, o ancoră - simbol al speranței , o căprioară care se străduiește "spre izvoarele apei" (Ps XLII, ), vița "adevărată", simbolizând pe Hristos (cf Ioan XV, ), păunul și Phoenixul sunt simboluri ale vieții veșnice în mitologia antică ( cf Herodot, Ovidiu, Pliniu): aceste păsări, conform mitului, murind, renascând la o nouă viață Imaginile străvechi ale ciobanului și oilor primesc o viață nouă - motivul pastoral străvechi este suprapus de Sfânt Scripturile Vechiului și Noului Testament Imagini D Pfco al Păstorului cel Bun (Ioan X, ) cu o oaie - un suflet uman - Shshah - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) este larg răspândită în pictura catacombelor, fiind adesea imaginea centrală în arcul cuburilor Mielul - imaginea jertfei în Vechiul Testament - devine în catacombe iar mai târziu, în mozaicurile timpurii, chipul lui Hristos El este adesea înfățișat stând pe un deal, de sub care curg patru râuri ale paradisului, oi-apostoli merg la el Uneori, mielul este înfățișat cu o parte străpunsă, din care curge sânge Al treilea grup de imagini creștine timpurii sunt scene din Sf Scripturi Pe pereții catacombelor se găsesc adesea picturi în frescă destul de viu pictate pe subiectele Vechiului și Noului Testament Încă de la început, în arta creștină, imaginile din istoria sacră au fost interpretate simbolic Așadar, multe scene din Vechiul Testament (căderea lui Adam și a Evei, Arca lui Noe, Jertfa și ospitalitatea lui Avraam, Visul lui Iacov, Moise făcând o sursă, Trecerea Mării Roșii, povestea lui Iona, Balaam și vorbitorul măgar, Samson bătând pe filisteni, Daniel în groapa cu lei, trei tineri în cuptor) au fost înțelese ca tipuri de mântuire a omenirii, care a fost realizată datorită întrupării, morții și învierii lui Hristos Ei au promis mântuirea și învierea într-o viitoare viață binecuvântată pentru creștinii plecați Imaginile Noului Testament, minunile și vindecările lui Hristos (Vindecarea femeii care sângerează, Hristos și femeia samariteană), Adorarea Magilor, Învierea lui Lazăr, Botezul lui Isus în Iordan, Cina cea de Taină au avut același înțeles Cu toate acestea, Răstignirea și Patimile lui Hristos nu au fost niciodată înfățișate, ele au fost desemnate doar cu ajutorul semnului crucii În catacombe sunt răspândite și imaginile oranților - sufletele morților, bărbați și femei cu mâinile ridicate în rugăciune Sunt adesea descrise și sărbători funerare, la care participă bărbați, femei și copii Astfel de motive au fost găsite și în necropolele păgâne În literatură, aceste scene sunt uneori denumite incorect Euharistie sau Agape, dar niciuna nu a avut loc în catacombe O nouă compoziție importantă care apare în catacombe este Adunarea Apostolilor, în jurul figurii centrale a lui Hristos apostolii sunt aranjați în semicerc Baza iconografică a acestei scene au fost imaginile antice ale Învățătorului (Filosoful) cu elevii săi Pe lângă versiunea simplă a acestei scene, există și încă două Frescele (din italianul al fresco "proaspăt") sunt picturi pictate cu vopsele minerale pe tencuială proaspătă După ce tencuiala s-a uscat, picturile au căpătat putere și au putut fi păstrate timp de secole - - Istoria instituțiilor și cultul versiunilor complexe: Traditio legis - Dăruirea legii și Traditio clavium - Dăruirea cheilor Traditio legis înfățișează predarea de către Hristos către apostoli a unui sul - Legea Nouă (cf : "Vă dau o poruncă nouă" - Ioan XIII, ) Iconografia acestei scene a fost inspirată de practica imperială de a numi funcționari: de exemplu, împăratul a plasat un funcționar în funcție prezentându-i o scrisoare Scena Traditio clavium, în care Hristos predă cheile paradisului (de obicei apostolului Petru), a fost inițial conceptualizată ca iertarea păcatelor defunctului și acceptarea lui în Împărăția Cerurilor, dar a căpătat treptat sensul întemeierii a Bisericii De la sfârşitul secolului al IV-lea Repertoriul scenelor din catacombe este semnificativ îmbogățit sub influența picturii monumentale a bazilicilor romane: scenele din absidele templelor sunt transferate în catacombe Așa, de exemplu, în catacombele lui Petru și Marcellin (sfârșitul secolului al IV-lea), în bolta cubiculului este așezată o imagine a lui Hristos slăvită de apostolii Petru, Pavel și martiri Scena are o construcție complexă în două niveluri, între figurile martirilor din partea inferioară este înfățișat Mielul, pe aceeași axă cu Hristos în partea de sus - demonstrând astfel în mod clar misiunea jertfei a lui Hristos Complexitatea simbolică a acestei compoziții este caracteristică timpului său Similar cu parcelele de catacombe ale baptisteriului "bisericii de casă" creștine găsite în orașul antic sirian Dura Europos (vezi mai sus) Pe frescele de la mijlocul secolului al III-lea Păstorul cel Bun care păzește turma, Adam și Eva sunt înfățișați pe părțile laterale ale pomului cunoașterii, Isus mergând pe ape și salvând ap înec Petru, Vindecarea Paraliticului, Hristos și Samariteanul, Femeile Mironosițe la Mormânt, precum și imaginea simbolică a sufletului sub forma unei femei cu aripi de fluture Sistemul de vopsire al catacombelor Pereții și bolțile cuburilor erau împărțite prin linii în panouri separate sub formă de dreptunghiuri, cercuri, semicercuri etc ; pe bolți - adesea sub formă de opt segmente în jurul unui medalion central sau octogon (octogon) În aceste cadre condiționate, compoziții și figuri individuale, sunt amplasate păsări, poteci, ghivece și ghirlande Acest sistem de decorare a fost împrumutat din designul caselor antice târzii În pictura bolților sunt reproduse adesea și motive de decorare arhitecturală - de exemplu, sunt imitate chesoane, cf în catacombele de pe Via Latina ( - ), cubiculul lui Leon din catacombele Commodilla (sfârșitul secolului al IV-lea) Pe pereți se află marmură - de exemplu, în Capela Grecului din catacombele Priscilei la sfârșitul secolului al II-lea î Hr Coloanele sunt uneori atașate de pereți sau sunt imitate prin pictură - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Stilul de pictură în catacombe Pictura catacombelor este o ramură a artei antice târzii, care s-a caracterizat printr-o modificare semnificativă a stilului antic Pe lângă principiile iluzionistice de înfățișare a naturii și a omului, tradiționale pentru acesta din urmă (adică imitarea formelor naturale), în arta romană târzie a existat tendința de a transforma imaginea către o expresie grotesc, mai mare și transferul unui tragic stare interioară, reflectând criza cuprinzătoare a epocii Artiștii catacombelor adoptă aceste tehnici pentru a crea imagini noi, creștine Astfel, compozițiile din catacombe sunt de obicei amplasate pe fundaluri abstracte albe, fundalurile arhitecturale și peisagistice iluzionistice ale artei romane dispar Compozițiile constau adesea din mai multe figuri, puțin legate între ele și distanțate simetric Figurile sunt adesea siluetate și turtite de-a lungul planului tabloului, pierd în greutate și par să plutească, ca, de exemplu, figurile oranților (Donna Velata din catacombele Priscilei, a doua jumătate a secolului al III-lea) Proporțiile sunt distorsionate de dragul expresivității ipostazei, capetele și mâinile întinse în rugăciune sunt exagerate (cf Donna Velata, Trei tineri în cuptor, Daniel în vizuina leului) Rolul gesturilor crește semnificativ Pe fețe vedem adesea ochi uriași ridicați la cer, exprimând o stare de scufundare în rugăciune Cu ajutorul grotescului este transmisă starea interioară expresivă a personajelor: astfel, cei trei tineri caldeeni, scrisi într-o manieră impresionistă vie, grație numitelor distorsiuni ale formei, se transformă într-o imagine a unei rugăciuni înfocate a primilor creștini din vremea persecuției, gata să fie martirizat pentru Hristos în orice zi Tragedia imaginilor antice târzii este înlocuită în catacombe de patosul confesional al noii credințe Această intonație "fierbinte" este în general caracteristică artei catacombelor, care a fost creată în perioada persecuției - va dispărea în perioada ulterioară Din punct de vedere stilistic, pictura catacombelor este foarte eterogenă Aici găsești imagini create după toate canoanele artei antice: cum ar fi, de exemplu, capul unui apostol sau filozof de la Ipogeu ("catacombă, temniță" grecească) Aurelius (prima jumătate a secolului al III-lea) de pe Viale Manzoni, sculptat în volum, scris pitoresc și suculent, cu elemente de psihologie artistică Tehnicile de pictură impresionistă domină în general în catacombe Dar adesea tehnicile își pierd virtuozitatea, devin mai grosolane și generalizate Aceste mijloace artistice, mărturie - - Istoria instituțiilor și închinarea despre viitoarea decadență a artei antice este folosită de artiștii creștini pentru a da o mai mare expresivitate și expresie imaginilor noi, creștine Sculptură Sculptura a fost una dintre principalele forme de artă din perioada antică În zilele Bisericii primare, era obișnuit și printre creștini În mod paradoxal, avem prima mențiune despre imaginea sculpturală a lui Hristos nu de la creștini, ci de la păgâni - de exemplu, deja menționatul împărat roman Alexandru Sever ( - ) a plasat un bust al lui Hristos în sanctuarul său de acasă lângă busturile lui Orfeu și Avraam (Aelius Lampridius Viața lui Al Sev ) Potrivit unor relatări, "icoana" (statuia) lui Hristos (împreună cu "icoanele" apostolilor Pavel, Homer și Pitagora) a fost adorată de Carpocrate, fondatorul sectei gnostice creștine a carpocraților (Epith Cipru Despre erezii, ) Eusebiu de Cezareea menționează statuia (poate că inițial îl înfățișează pe zeul păgân al vindecării lui Asclepius), venerat ca o imagine a lui Hristos, pe care l-a vindecat în timp ce sângera în Cezareea, menționează Eusebiu din Cezareea (Cherk ist VII, ) Aparent, împotriva unor astfel de imagini, prea asemănătoare cu statuile păgâne, era îndreptat patosul primilor apologeți (vezi mai sus) Un număr semnificativ de statui ale lui Hristos Păstorul cel Bun cu o oaie pe umeri au supraviețuit (de exemplu, în Muzeele Vaticanului) - probabil că unele dintre ele (cum sunt numite) făceau parte din proiectarea sarcofagelor În perioada timpurie, statuile împăraților au fost, de asemenea, răspândite pe scară largă, din secolul al IV-lea î Hr portrete ale lui Constantin cel Mare (de exemplu, statuia colosală, Muzeele Capitoliului Roman), Valentinian al II-lea sau Marcian (statuie din Barletta), Arcadius (sfârșitul secolului al IV-lea, Muzeul de Arheologie din Istanbul), tetrarhi (San Marco în Veneția), etc Scene creștine apar pe reliefurile care împodobeau sarcofage, racle pentru relicve, pixide (un fel de sicriu) și alte obiecte Primele sarcofage creștine datate aparțin sfârșitului secolului al III-lea î Hr Pentru a decora sarcofagele în care erau îngropați creștinii bogați s-a folosit un relief mai mult sau mai puțin adânc Sarcofagele erau din marmură, sarcofagele imperiale erau tot din porfir (de exemplu, așa-numitele sarcofage ale lui Constantin și Elena din Muzeele Vaticanului, prima jumătate a secolului al IV-lea) În funcție de design, se disting sarcofage cu un singur nivel și două niveluri Sarcofagele decorate cu coloane și cornișe sunt numite columnare Scenele sunt localizate - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) sunt de obicei frize, adesea fără nicio distincție La sfârşitul secolului III - prima jumătate a secolului IV pentru a decora sarcofagele s-au folosit imagini cu "strigles" - răzuitoare ondulate ale sportivilor (acestea sunt așa-numitele strigl-sarcofagi) Pe sarcofage întâlnim un set de subiecți aproape de catacombe Subiectele antice păgâne coexistă adesea cu cele creștine, ca, de exemplu, pe Sarcofagul Strigl din Ludovisi ( - , Muzeele Vaticanului) În centrul sarcofagului, o căsătorie este înfățișată în fața zeiței Juno (în acest caz, aparent, acționând ca personificarea dreptului roman), alături sunt Cupidon și Psyche, personificarea căsătoriei din mitologia antică și pe laterale sunt scene din Vechiul și Noul Testament: Vederea lui Ezechiel, Învierea lui Lazăr, Vindecarea orbilor etc În prima jumătate a secolului al IV-lea repertoriul de ploturi pe sarcofage este îmbogățit prin introducerea ploturilor din ciclul Pasiunii Locația nu are încă un sistem strict gândit Un exemplu în acest sens este sarcofagul lui Young Bassus, prefectul Romei la mijlocul secolului al IV-lea: scenele din Vechiul Testament (Jertfa lui Avraam, Iov pe bălegar etc ) servesc ca prototipuri ale Patimilor lui Hristos (Intrare) în Ierusalim, Hristos înaintea lui Pilat) și Chinul Apostolilor (Arestarea Apostolului Petru, Martiriul Apostolului Pavel) Suferințele apostolilor sunt pentru prima dată aici comparate cu Patimile lui Hristos Învierea lui Hristos este prezentată simbolic, ca și pe sarcofagul "Învierea" cu scene ale Patimilor (c , Muzeele Vaticanului): în centru este o cruce, deasupra căreia se află monograma lui Hristos într-o cunună de laur și porumbei, la poalele crucii sunt soldați adormiți Pe racle (de exemplu, o racla de argint din Milano la sfarsitul secolului al IV-lea, o Lipsanotheca din a doua jumatate a secolului al V-lea din Brescia, decorata cu placi sculptate de fildes), intalnim si diverse subiecte din Sf Scripturi Ciclul Patimilor este prezentat pe capacul Lipsanotecii, iar pereții sunt ocupați în principal cu subiecte din Vechiul Testament și scene ale minunilor lui Hristos Stilul sculpturii creștine timpurii se dezvoltă de la principiile iluzionistice ale artei antice către o mai mare stilizare a tehnicilor Astfel, spațialitatea scenelor (când figurile erau așezate în nișe pe sarcofage), volumul și caracterul statuar al figurilor, naturalețea mișcărilor, pentru expresia cărora înalt relieful de pe sarcofage din secolul al XV-lea a fost atât de potrivit, dau loc aplatizării (reliefului), elaborării grafice a figurilor și simbolismului motivelor elementare Un exemplu de stil antic este sarcofagul cu coloane cu apostolii din biserica San Francesca din Ravenna - - Istoria instituțiilor și a cultului nu de pe vremea "Renașterii feodosiene" în jurul anului sau a unei racle din Milano Noi tendințe în artă din secolele V-VI prezintă sarcofage de la Biserica San Apollinare in Classe (Ravenna, secolul VI), cu imagini cu miei, păuni, cruci și monograme ale lui Hristos Iconografia lui Hristos și a Maicii Domnului Marea majoritate a reprezentărilor timpurii ale lui Hristos și Fecioarei cu Pruncul au fost găsite în catacombele romane Cele mai vechi dintre ele aparțin sfârșitului secolelor II-III Imaginile Mântuitorului și ale Maicii Domnului în această perioadă au fost complot, adică au fost incluse în compoziții de grup care ilustrează diverse subiecte Primele imagini ale Mântuitorului au fost alegorice - acesta este Păstorul cel Bun, purtând pe umeri o oaie pierdută, un miel de jertfă cu aureolă și cruce, un pescar sau un pește Hristos a fost reprezentat și sub forma unor eroi și zeități antice - Hercule, Orfeu, Helios (vezi mai sus) Imaginile portret ale lui Hristos apar nu mai devreme de sfârșitul secolului al II-lea, când ideea apariției Sale s-a format în arta creștină Bineînțeles, această idee era foarte subiectivă și nu corespundea deloc cu înfățișarea pământească a Mântuitorului Pe de o parte, acest lucru s-a întâmplat pentru că cei mai apropiați ucenici nu au lăsat descrierile portretelor Sale Pe de altă parte, artiștii nu au căutat să înfățișeze un Hristos real, pământesc - pentru ei era un ideal, a cărui imagine a fost construită după un anumit canon pictural Tipul de tânăr Hristos cu părul scurt a devenit cel mai comun - imaginea tinerei și frumoasei zeități antice Apollo și a doctorului Asclepius a fost luată ca bază pentru această iconografie, deoarece în antichitate tinerețea era considerată ideală, cea mai bună perioadă într-un viața persoanei, iar bătrânețea era considerată urâtă În secolul al IV-lea apare un tip iconografic al unui Hristos cu părul lung și cu barbă - baza antică pentru o astfel de iconografie era imaginea unui filozof Primele astfel de imagini se găsesc în catacombele Pontian și Commodilla din secolul al IV-lea î Hr În aceasta din urmă, figura lui Hristos este prezentată pe fundalul unei cruci, iar capul este încadrat de un halou, pe ale cărui laturi sunt înfățișate literele alfa și omega Iconografia Maicii Domnului Cele mai vechi imagini ale Maicii Domnului sunt păstrate pe fresce din catacombele romane și datează de la sfârșitul secolului al II-lea - prima jumătate a secolului al III-lea Există numeroase imagini ale Maicii Domnului așezat cu Pruncul în scena Adorării Magilor, dintre care cea mai veche (sfârșitul secolului al II-lea) se află în catacombele Priscilei Poate că este Maica Domnului cea care este înfățișată ca Mamifer în catacombele Priscilei, în cubiculul de la Velata (a doua jumătate a secolului al III-lea) - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Este prezentată ca o matronă romană, dar cu capul descoperit Mama laptelui este reprezentată și cu un profet (Isaia sau Balaam, sau personificarea profeției în general) arătând spre o stea (începutul secolului al III-lea) în catacombele lui Priscila Ca Oranta (rugandu-se) cu copilul Hristos pe fundalul pieptului ei, Maica Domnului este infatisata in Cimitirul lui Maius, se pare ca din vremea lui Constantin, i e prima jumătate a secolului al IV-lea Maica Domnului este îmbrăcată ca o matronă romană, capul ei este acoperit cu un văl transparent Toate aceste variante de iconografie vor fi dezvoltate în viitor Tradiția bisericească despre icoane Potrivit legendei, prima imagine a Mântuitorului a fost Icoana nefăcută de mână, trimisă de Hristos regelui din Osroene, Avgar V Regele Avgar ( î Hr - d Hr și - d Hr ) a fost conducătorul regiunii Osroene cu capitala în orașul Edessa Este considerat primul conducător creștin al Mesopotamiei Numele lui este asociat cu apocrifa "corespondență cu Isus Hristos" Potrivit acestei legende, Avgar și alți locuitori ai capitalei au fost afectați de o boală gravă Auzind despre vindecările miraculoase săvârșite de Hristos, Abgar I-a trimis un mesaj în care Îl numește Dumnezeu coborât din cer și Fiul lui Dumnezeu și cere să viziteze Edesa pentru a-l salva de suferință Într-un mesaj de răspuns, Hristos promite că îi va trimite pe unul dintre ucenicii săi, dar numai după ce "împlinește tot ceea ce a fost trimis" După Înălțarea Domnului, la Edesa a venit Tadeu, un apostol dintre cei , care l-a vindecat și l-a botezat pe rege, apoi pe tot poporul său (acest complot este descris în detaliu în Istoria Bisericii a lui Eusebiu (I, ) și într-un monument sirian de la începutul secolului al V-lea " Învățăturile apostolului Addai Intriga imaginii nefăcută de mână este consemnată în surse abia din secolul al VI-lea î Hr (în transmiterea lui Evagrius Scholastica - cf Biserica ist IV, ) Potrivit legendei, Iisus, după ce și-a spălat fața, a șters-o cu o batistă (brus), pe care i-a fost imprimat în mod miraculos chipul Acest ubrus a fost adus la Edessa și a devenit, împreună cu solia lui Hristos către Abgar, principalul altar al orașului Această imagine miraculoasă a ajutat Edessa să se elibereze de asediul persan din În , Icoana NeFăcută de Mână a fost adusă la Constantinopol în schimbul a de captivi musulmani (în cinstea acestui eveniment, sărbătoarea bisericească a Transferului Imaginii) a Mântuitorului, care are loc la august, a fost stabilit) Relicva a fost pierdută în , în timpul jefuirii Constantinopolului de către cavalerii cruciați din Europa de Vest - - Istoria instituțiilor și a cultului În ceea ce privește imaginile create de om, i e de fapt icoane, atunci tradiția bisericească despre începutul picturii creștine icoanelor provine din decizia Sinodului VII Ecumenic (Nicea, ) că tradiția imaginilor picturale datează din vremea predicii apostolice (Faptele Sobului Ecumenic T S ) Crearea celor mai venerate icoane ale Maicii Domnului din Bizanț a fost atribuită evanghelistului Luca Întrebări de securitate pe această temă Ce sunt catacombele, cum și de ce au apărut ele? Cum și de ce a început construirea templului? Unde au avut loc întâlnirile creștinilor până când aceștia au avut propriile lor biserici? Care sunt subiectele picturilor creștine din catacombe? De ce au fost imaginile originale în natura simbolurilor și alegoriilor? Ce date noi pentru istoria artei creștine în secolul III au fost obținute în urma săpăturilor în Dura Europos? Când apare sculptura creștină? Ce este o "icoană" în sensul original, antic al cuvântului? Cum este o pictogramă diferită de o compoziție a intrării? Literatură suplimentară pe această temă Golubtsov A P Din lecturi despre arheologia bisericească și liturghie SPb , S - (locurile adunărilor de rugăciune ale creștinilor din secolele I-III), - (simboluri în pictura creștină timpurie), - (imagini ale Mântuitorului), - ( imagini ale Maicii Domnului), - (imagini ale crucii) Kvlividze N V Maica Domnului Iconografie // PE T V M , S - ( - ) Kvlividze N V Iisus Hristos Iconografie // PE T XXI Moscova, , p - ( - ) Meshcherskaya E N , Panchenko KA Avgar // PE T I M , S - Ozolin I, prot Pictogramă // PE T XXII M , S - Popova OS Arta primelor secole ale crestinismului Arta Bizanțului // Eseuri despre istoria artei M , S - Suslenkov V E Prost Europos // PE T XVI M , S - ( - ) Waibro X Liturghia Ortodoxă: Dezvoltarea Liturghiei Divine Euharistice a Ritului Bizantin M , , p - (Încadrarea Euharistiei Nașterea iconografiei) Schaff F Istoria Bisericii Creştine T II creștinismul donikean - d Hr SPb , P - , (Lăcaşuri de cult comun), - (Arta creştină Biserica în catacombe) Istoria dogmelor Apologetică Luptă împotriva ereziilor a Originea și principalele tendințe în dezvoltarea teologiei creștine timpurii Apologeți (KA Maksimovici, S A Medvedev) Conceptul de teologie În practica predării universitare, termenul de teologie (cu alte cuvinte, teologie - cf greacă voxoujos) desemnează un ansamblu de discipline educaționale și științifice spirituale, al căror scop este cunoașterea Divinului prin rațional (filosofic, istoric etc ) ) și alte metode accesibile unei persoane Sfera teologiei include apologetica, dogmatica, liturgia, ecleziologia, patrologia, dreptul canonic și alte discipline Toate sunt strâns legate Într-adevăr, este imposibil să studiezi dogmatica fără a cunoaște Sfântul Scriptura și istoria bisericii, la fel cum este imposibil să studiezi patrologia fără cunoștințe în domeniul dogmei, istoriei bisericii, eclesiologiei Eclesiologia, la rândul său, nu există izolat de liturgia istorică, dreptul canonic și multe alte discipline teologice Astfel, teologia este un domeniu complex al cunoașterii umane despre Dumnezeu și revelația Sa în lume În prezent, teologia are o structură dezvoltată (teologie de bază, dogmatică, comparativă, morală etc ), metode proprii de cercetare și predare și o bază științifică excelentă sub forma instituțiilor de învățământ spiritual și a centrelor de cercetare teologică împrăștiate în întreaga lume Cu toate acestea, teologia, desigur, nu trebuie redusă la un sistem de discipline teologice științifice Există și alte modalități, uneori mult mai eficiente, de cunoaștere a lui Dumnezeu, care sunt legate și de teologie - acesta este cultul bisericesc, arta, omiletica și hagiografia, experiența personală de credință și asceză, contemplarea în rugăciune Totuși, toate aceste moduri de a-L cunoaște pe Dumnezeu pot fi numite "teologie" doar într-un sens special, larg În prezentarea următoare, vom folosi termenul "teologie" într-un sens mai restrâns, academic, și anume ca formulare a dogmelor credinței cu ajutorul unui aparat special de concepte și termeni - - Istoria dogmelor Apologetică Luptă împotriva ereziilor La începutul istoriei Bisericii, teologia nu era încă oficializată ca doctrină creștină holistică În Evanghelii și Epistolele Apostolice găsim doar idei teologice izolate, cel mai adesea formulate sub formă de imagini sau revelații profetice Desigur, nu exista un sistem teologic în Biserica primară și nu putea exista A fost nevoie de câteva secole de muncă grea din partea celor mai mari minți ale creștinismului pentru a crea un astfel de sistem În Sfânta Cuvântul teologie nu există în Scriptură Elinii au numit inițial "teologie" orice poveste despre zei - de exemplu, imnurile lui Homer sau poeziile lui Hesiod Mai târziu, "teologii" ar putea fi numiți filozofi care vorbesc despre zei Acest lucru era valabil mai ales în cazul platonicienilor, cărora le plăcea să divinizeze categoriile abstracte pe care le studiau și să interpreteze diverse mituri populare din punct de vedere filozofic Teologia bisericească creștină își are originea la sfârșitul secolului al II-lea O întâlnire atât de târzie nu ar trebui să ne surprindă Adevărul este că atunci teologia nu a însemnat totalitatea credințelor creștine, ci studiul lor intenționat și aducerea lor într-un sistem cu ajutorul rațiunii Originea teologiei în Biserica primară Oamenii care s-au dedicat studiilor teologice nu au apărut imediat în Biserică Primii creștini au fost adesea predispuși negativ față de lumea exterioară și societate Pentru ei, lumea și societatea erau pline de păcat și se îndreptau către moarte iminentă Acești creștini și-au văzut sarcina în a mărturisi înaintea lumii despre Mesia-Hristos și învățătura Sa desăvârșită, totuși nu în cuvinte frumoase și convingătoare pe care păcătoșii acestei lumi, care nu-L cunosc pe Dumnezeu, au venit să-și ascundă viciile, ci în puterea Duhului Având experiență personală de comuniune cu Dumnezeu (Hristos, Duh Sfânt), primii creștini nu au avut nevoie de teologie ca doctrină specială despre Dumnezeu, ca disciplină care poate fi studiată din cărți sau transmisă prin cuvinte Prin urmare, ele nu constituiau sume scolastice, manuale si simboluri Cărțile Noului Testament și literatura creștină ulterioară , deși au vorbit despre subiectele credinței, au făcut-o simplu, fără sofisticare și adesea nesistematic, dar întâmplător, în treacăt, parcă presupunând că cititorii știu deja multe lucruri misterioase autori creștini timpurii Această parte a literaturii creștine timpurii este de obicei numită scrierile "bărbaților apostolici", i e "ucenici ai apostolilor" - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) și-a derivat cunoștințele despre Dumnezeu nu numai din reflecțiile teologice și tradiția apostolică, ci direct din revelația divină În plus, creștinismul a atras inițial în principal oameni din clasele sociale inferioare Credința lor sinceră și simplă, "copilără", se baza nu atât pe rațiune, cât pe sentimente; nu necesita dogme complexe și raționamente filosofice lungi Divinitatea pentru primii creștini nu a fost subiect de reflecție, ci de experiență mistică directă În plus, atitudinea față de creștinism ca religie a sclavilor, lumpenului, femeilor și copiilor (vezi mai sus, cap І d Răspândirea creștinismului în Imperiul Roman) a întors de la el oamenii educați care au fost capabili să creeze un sistem teologic bazat pe categorii și metode de filosofie În epoca apostolică, cuvântul "filozofie" a fost asociat doar cu rafinamentul zadarnic al gânditorilor eleni și de aceea este menționat în Scriptură doar într-un context negativ, cf : Vedeți, fraților, să nu vă captiveze nimeni cu filozofie și înșelăciune deșartă, după tradiția omenească, după elementele lumii și nu după Hristos; căci în El locuieşte trupeşte toată plinătatea Dumnezeirii, iar tu eşti desăvârşit în El, care este capul oricărei domnii şi puteri (Col II, - ) În același timp, începuturile a ceea ce avea să se dezvolte mai târziu în teologia creștină se regăsesc deja în Noul Testament Urme de gândire consecventă în dezvoltarea ideilor teologice pot fi găsite în epistolele Sf Paul Cu toate acestea, "apostolul neamurilor" nu este încă un teolog creștin în sensul în care au fost Părinții Bisericii din secolele următoare În metoda sa teologică, el apare ca un student nu atât al filozofilor greci, cât al rabinilor Atribuită lui Pavel (dar, aparent, nu-i aparține), Epistola către Evrei conține un concept soteriologic fundamentat independent, dar stilul de exprimare este încă foarte liber, bazându-se nu atât pe concepte și categorii raționale, cât pe simbolismul religios Stilul mai abstract al corpusului Sfântului Ioan nu este încă științific și teologic, inclusiv pentru că nu se bazează în discursul (expunerea) pe tradiția filosofică antică Porecla apostolului și evanghelistului Ioan - Teologul - nu contrazice această afirmație Mai întâi, i-a fost dat mult mai târziu, când aparatul științific (filosofic) al teologiei apăruse deja în Biserică În al doilea rând, teologia lui Ioan este numai cu mare - - Istoria dogmelor Apologetică Lupta cu ereziile poate fi numită teologie în sensul unei doctrine sistemice - de fapt, este mult mai aproape de revelația profetică Motivele apariției teologiei sistematice Creștinismul timpuriu, pe măsură ce s-a dezvoltat, nu a rămas în forma sa originală După ce Biserica a adresat o predică maselor largi de păgâni, a apărut nevoia unei doctrine oficiale care să poată fi propovăduită nu numai "celor lucrători și împovărați", ci și oamenilor destul de prosperi, nobili și cultivați, care au primit obișnuitul filozofic educație pentru timpul lor în cadrul școlilor filozofice existente Aici este necesar să ne amintim că filosofia în lumea antică, ca și în zilele noastre, era cea mai importantă modalitate de a obține cunoștințe fundamentale despre lume și om Filosofia a generalizat datele tuturor științelor naturale, umanitare și morale, a fost în același timp o școală de gândire și o școală de virtute A te împotrivi filozofiei în acele vremuri era un lucru la fel de îndrăzneț (și la fel de fără speranță) ca și acum să te opui științei Prima Biserică era destul de puternică în interior pentru a rezista "înțelepciunii" lumii păgâne - la urma urmei, această lume, înfundată în păcat, urma să fie în curând arsă în flăcările Judecății de Apoi Când s-a dovedit că lumea continuă să existe și Biserica continuă să atragă oameni în ea, a devenit imposibil să neglijăm filozofia La urma urmei, oamenii au venit la Biserică cu idei deja formate despre viață Erau copii ai epocii lor, iar cei mai mulți dintre ei, la intrarea în Biserică, nu și-au putut arunca cunoștințele și credințele, la fel cum nu putem uita masa înmulțirii sau doctrina că Pământul este rotund și se învârte în jurul Soarelui Când acești oameni educați, păgânii de ieri, au început să cugete la ideile de bază ale doctrinei creștine, s-au îndreptat inevitabil către singura limbă universală pe care o cunoșteau - limbajul filosofiei Deci, primul motiv pentru apariția teologiei creștine sistematice este nevoia de predicare și cateheză în rândul păgânilor educați Un alt motiv pentru apariția teologiei în Biserică a fost faptul că creștinismul, datorită orientării sale originare anti-lumești, și-a câștigat rapid o proastă reputație în societatea păgână eleno-romană, până la prohibiția oficială și persecuția sângeroasă Unii creștini, amintindu-și poruncile lui Hristos, au continuat să creadă că persecuția și respingerea sunt consecințe naturale ale credinței Alții au încercat să apere creștinismul în ochii societății care a inițiat persecuția Pentru a face acest lucru, a fost necesar să arătăm că creștinii - - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) este pătrunsă de grija pentru om și nu reprezintă un pericol pentru moralitatea publică Să nu uităm că păgânii au purtat o polemică activă împotriva creștinilor, folosind cel mai bogat aparat categoric al filozofiei elene în scopuri polemice Pentru a dezbate pe picior de egalitate și pentru a-și întoarce propriile arme împotriva păgânilor, a fost necesar ca creștinii să studieze mai întâi sistemele filozofice elene și apoi să-și îmbrace propria învățătură într-o formă sistematică Astfel, al doilea motiv pentru apariția teologiei printre creștini a fost nevoia de a-și păstra învățătura în polemicile cu filozofii păgâni Un alt motiv pentru apariția propriei teologii în rândul creștinilor a fost răspândirea în imperiu începând din secolul al II-lea î Hr sisteme mixte iudeo-creștin-păgâne, unite în tradiție sub denumirea comună de gnoză (cf greacă uѵshoid "cunoaștere") sau gnosticism Gnosticismul a avut o relație complicată cu filosofia Cu toate acestea, gnosticii au împrumutat unele dintre ideile platonismului, procesându-le creativ în modul în care aveau nevoie Lupta împotriva gnosticismului a devenit una dintre primele sarcini ale filozofiei creștine Cu toate acestea, pentru a lupta cu un astfel de adversar, Biserica avea nevoie de o armă eficientă Filosofia a devenit o astfel de armă, ale cărei categorii au suferit o anumită prelucrare pentru utilizarea lor în teologie În consecință, al treilea motiv pentru apariția doctrinei teologice oficiale a fost lupta împotriva ereziilor în Biserica însăși Primii teologi creștini au fost numiți apologeți, ceea ce înseamnă "protectori" Primii apologeți cunoscuți pe nume, Aristides și Codrates, au trăit și au scris în prima jumătate a secolului al II-lea, în timpul domniei imp Adriana Și-au primit numele de la unul dintre genurile literaturii creștine timpurii - scuze, adică vorbire defensivă (cf greacă aloHouios) scuze creștine, adică discursurile în apărarea creștinilor puteau lua forma unor scrisori sau apeluri către împărat În ele, primii teologi au încercat, pe de o parte, să creeze o imagine a creștinilor ca oameni morali și inofensivi pentru stat, iar pe de altă parte mână La fel ca majoritatea genurilor literare creștine, apologia își are rădăcinile în antichitatea păgână Acesta era numele discursurilor defensive din curte (amintiți-vă, de exemplu, de celebra "Apologia lui Socrate" a lui Platon sau de discursul lui Cicero în apărarea lui Caelius) Deși nu trebuie deloc să se creadă că autorii au avut vreun acces la augustele persoane sau că împărații le-au citit lucrările A fost doar o formă de prezentare - ceva de genul unei scrisori deschise sau a unui apel - - Istoria dogmelor Apologetică Lupta împotriva ereziilor este alta - pentru a arăta superioritatea creștinismului asupra tuturor învățăturilor elene Alte scuze au fost scrieri polemice îndreptate împotriva iudaismului și păgânismului Principalele direcții ale teologiei apologetice teoria împrumutului În cursul activității lor teologice, apologeții au introdus multe prevederi ale platonismului în teologia lor După cum sa menționat deja, ei nu au făcut acest lucru intenționat, pur și simplu nu au putut abandona acele categorii de gândire pe care le-au fost predate și pe care le-au considerat destul de naturale Prin urmare, când au dat peste faptul că învățătura lor, pe care o considerau adevărata și originală învățătură a Bisericii, coincidea cu învățătura platonicienilor, ei au explicat acest lucru cu ajutorul așa-zisei teorii a împrumutului Esența sa a fost că nu teologii au împrumutat gândurile de la Platon, ci Platon a adoptat învățăturile Vechiului Testament Acest împrumut a primit o evaluare diferită - de la laude la acuzații de furt Procesul de îmbinare a platonismului cu diverse practici religioase a condus la faptul că cărțile lui Platon erau adesea percepute ca texte sacre, în care el predă cunoștințele pe care le-a primit de la anumiți profesori Egiptenii erau adesea numiți printre astfel de profesori Iar filozoful păgân Numeniu din Apamea (a doua jumătate a secolului al II-lea) l-a numit pe Platon "Moise vorbind dialectul attic" Potrivit lui Platon, există entități nemateriale speciale, pe care le-a numit eidos, adică imagini sau idei Aceste esențe stau la baza ființei noastre vizibile, astfel încât fiecare tip de lucru din lumea noastră corespunde modelului său perfect (eidos) în lumea ideilor Ideile sunt fundamentele intangibile și abstracte ale lucrurilor materiale Dar ei înșiși au o bază spirituală de ordin superior Această bază este și mai multe idei abstracte Așa cum o idee este modelul și baza pentru multe lucruri materiale, tot așa o idee abstractă este esența altora mai particulare Astfel, ideile există sub forma unei ierarhii, în care cu cât ideea este mai înaltă, cu atât este mai abstractă Ajungem astfel la concluzia despre existența celei mai sublime idei, care, desigur, este cea mai abstractă și abstractă Ea este limita gândirii, esența de bază care stă la baza totul Această idee supremă este Ființa Această idee este Dumnezeu, Dumnezeul Suprem, care este diferit de zeii de mai târziu, adorați de triburile Pământului Alte nume pentru această idee sunt Unul, Bunul, Frumusețea și așa mai departe Adică, ideea unui prădător este mai generală și, prin urmare, mai de bază decât ideea unui tigru, iar ideea unui animal este mai puternică și mai înaltă decât ideea unui prădător - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Lumea ideilor platonice nu este doar suma schemelor perfecte, ci marea Minte atemporală care a creat lumea Prezența Minții transcendentale a însemnat pentru platoniciști oportunitatea de a ajunge la adevărata cunoaștere - era doar necesar să-și asemeni mintea cu Mintea Divină "Mintea" a numit lumea ideilor Plotin ( - ), fondatorul neoplatonismului, ultimul curent puternic al filosofiei antice Dar și filosofii care au trăit înaintea lui Plotin s-au ridicat la idei similare Prima idee, Ființa, a fost numită Dumnezeu Tatăl, iar Mintea, adică lumea ideilor care provin din Ființă, a fost numită Al Doilea Dumnezeu sau Fiul lui Dumnezeu Mai mult, dacă prima idee a căpătat trăsături apofatice, atunci Mintea era cognoscibilă cu ajutorul speculațiilor filozofice Așadar, primii teologi creștini, sub influența platonismului, au adus Logosul mai aproape de Mintea platoniciană, iar Geneza de Dumnezeu Tatăl Datorită acestei identificări, în ochii grecilor luminați, Hristos dintr-un predicator de la marginea sălbatică a imperiului a devenit întruchiparea principiului divin pe care se bazează întreaga lume și pe care păgânii îl preamăresc și încearcă să-l cunoască ca cea mai înaltă înțelepciune și bază a existenței pământești Teologia Logosului Subordinaționismul Deja la începutul istoriei Bisericii a fost introdusă în circulația teologică noțiunea de Logos, care nu poate fi tradus decât foarte condiționat prin Cuvânt Conceptul (și termenul care îl exprimă) "Logos" are o uriașă tradiție precreștină Însăși ideea de Logos (însemnând ceva asemănător minții lumii și legea universală a dezvoltării lucrurilor) era binecunoscută filosofiei elene (amintim că acest termen a fost introdus de celebrul Heraclit din Efes încă din secolul al VI-lea î Hr ) În scrierea creștină, Logosul apare pentru prima dată în Evanghelia după Ioan (I, ), cf : "La început era Cuvântul (în greacă - "Logos")" Asimilarea (desigur, nu la propriu) conceptului antic de "Logos" nu numai că a înscris creștinismul în contextul intelectual al antichității și modernității, ci a devenit și baza formării celor mai importante domenii ale teologiei creștine Teologia apofatică (negativă) este legată de metoda teologică, atunci când ajungem la cunoașterea lui Dumnezeu nu prin definiții a ceea ce este El, ci prin negație Negăduind proprietățile acestei lumi lui Dumnezeu, ajungem să cunoaștem natura Lui supramundană și faptul că El este dincolo de orice definiție Teologia apofatică este adesea considerată în tradiția ortodoxă ca fiind cel mai adecvat mod de a vorbi despre Dumnezeu Aceasta este în deplin acord cu ideea principală a Sf Pavel în Areopagul atenian (Fapte XVII, - ) (vezi mai sus) - - Istoria dogmelor Apologetică Luptă împotriva ereziilor Pentru teologie, separarea principiilor incognoscibile și cognoscibile din Dumnezeire a fost un pas important înainte Pe de o parte, teologii timpurii au subliniat puternic ideea că distincția dintre aceste două aspecte nu înseamnă separarea zeității unice Cu ajutorul unor termeni (categorii) speciali au încercat să descrie o astfel de unitate a Tatălui și a Fiului, care să nu rupă unitatea Esenței Lor Principalele categorii pentru ei au fost categoriile de esență (substanță) și proprietăți (accidente) Esența și proprietatea în logica vremii reprezentau diferite niveluri ale ființei Pe de o parte, esența și proprietatea, cum ar fi focul și fumul, sunt două lucruri diferite Pe de altă parte, ele sunt indisolubil legate: nu se poate imagina un foc care nu fumează și invers - nu există fum fără foc Unitatea Tatălui și a Fiului este ca unitatea focului și a fumului De fapt, Ele sunt două moduri diferite de existență ale unei Esențe Când Ea este în Sine, Ea este Tatăl Când Ea apare lumii, este realizată în afară, Ea este Fiul Această idee a fost cel mai bine exprimată de St al lui Irineu "Cel nevăzut al Fiului este Tatăl; cel vizibil al Tatălui este Fiul" Adesea se crede că cunoaşterea Tatălui este imposibilă, dar cunoaşterea Fiului este posibilă Origen spune că Fiul este, parcă, o copie redusă a Tatălui, pe care noi suntem capabili să o percepem, în contrast cu prototipul de neconceput - Tatăl Desigur, o astfel de teologie a făcut pe cineva să vadă pe Fiul în el ca pe ceva mai puțin decât Tatăl Această tendință în triadologie se numește subordinaționism (din latinescul subordinatio "subordonare") După cel de-al Doilea Sinod Ecumenic, astfel de puncte de vedere au început să fie în cele din urmă percepute ca o erezie Cu toate acestea, în secolele II-III opinii similare au dominat printre teologii ortodocși Doctrina celor două nașteri ale Cuvântului Pentru platoniciști, Mintea este indisolubil legată de lume - la urma urmei, ideile superioare nu pot decât să se reflecte în materie, creând lumea Au apărut pentru creație Apologeții au învățat acest lucru și de la platonism Astfel a apărut doctrina celor două faze ale existenței Fiului-Logos Jucându-se cu semnificația cuvântului "Logos" ca Cuvânt și legând nașterea Lui cu primele cuvinte ale lui Dumnezeu din cartea Genezei, apologeții au crezut că această naștere este apariția deplină a Fiului în lume Astfel, conceptele de naștere și creație au convergit Deși nu erau identice, erau condiționate unul de celălalt Fiul se naște în momentul creației și pentru creație Cu toate acestea, teologii au spus adesea că Fiul a existat încă într-un fel incomplet înainte de creație La urma urmei, chiar și la noi cuvântul rostit este precedat de un gând, - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) care este identică cu cele spuse Ea este cuprinsă în noi, dar primește o existență deplină, independentă doar atunci când este exprimată Apologeții creștini majori Primul reprezentant semnificativ al teologiei creștine timpurii a fost Sf Iustin Filosoful (începutul secolului al II-lea - ) Biografia lui a fost deja descrisă pe scurt mai sus (vezi p ) Este important pentru noi aici că Iustin a fost un teolog creștin care, după ce a intrat în Biserică, nu a considerat necesar să-și dea jos mantia filosofului Majoritatea lucrărilor sale sunt de natură apologetică, dar printre ele s-au numărat și tratate polemice îndreptate împotriva gnosticilor, care nu au ajuns până la noi Martiriul Sf Iustin l-a primit pe împăratul-filozof Marcus Aurelius (vezi mai sus), căruia i-a adresat scuzele Teologia lui Iustin poartă urme ale influenței filozofiei platonice, pe care Iustin a apreciat-o mai presus de toate celelalte sisteme filozofice Dumnezeu pentru Justin este "de nedescris" și nu are nume - doar nume: Tată, Creator etc Dintre toate titlurile, Justin preferă cuvântul Tată Fiul și Cuvântul (Logos) este subordonat lui Dumnezeu Tatăl și acționează ca un intermediar între Tatăl și lumea umană Tatăl a creat toate lucrurile prin Fiul-Logos Până la nașterea creștinismului, filosofia elenă, reprezentată de școlile platonice, promova deja în mod activ doctrina unui singur principiu divin Mai mult, păgânismul ar putea deja să concilieze ideea de monoteism cu prezența multor ființe divine Creștinismul a profitat de aceste evoluții pentru a crea prima sa versiune a teologiei (doctrina lui Dumnezeu), care în același timp a fost una dintre primele variante ale triadologiei (doctrina Sfintei Treimi) Astfel, în intuițiile teologice ale lui Ioan Teologul, și mai târziu Iustin Filosoful, a luat naștere doctrina creștină a Logosului divin Potrivit lui Iustin, "semințele Logosului", semănate în sufletele oamenilor cu mult înainte de venirea lui Hristos, au răsărit în mintea marilor gânditori ai antichității - Heraclit, Socrate, Platon și alții Vechiul Testament antic profeții au fost și ei implicați în acest Logos divin Așa că Iustin asimilează vechea doctrină a Logosului, dându-i trăsături noi, creștine La fel ca aplicația Pavel a comparat "vechiul Adam" cu "noul Adam" - Hristos (Rom V, - ; Cor XV, - ; - ), Oamenii care erau angajați profesional în filozofie (adică profesori de înțelepciune) purtau o mantie specială - pallium (lat raShit) - - Istoria dogmelor Apologetică Luptă împotriva ereziilor Iustin în Mariologia sa (doctrina Fecioarei Maria) compară pentru prima dată Fecioara Maria și Eva Prin Fecioara Maria, Dumnezeu nimicește puterea diavolului, așa cum prin Eva (care era și fecioară), diavolul, dimpotrivă, a primit putere asupra oamenilor În domeniul escatologiei, Iustin este un adept al doctrinei învierii generale, Judecății de Apoi și stabilirii împărăției mileniale a lui Hristos la Ierusalim (Dialog cu Trif ) Doctrina, răspândită în primele secole ale creștinismului, despre Judecata de Apoi iminentă și împărăția de de ani a celor drepți care va veni după ce a fost în cele din urmă respinsă de Biserică În știința istorică, această doctrină a fost numită chiliasm (din grecescul хіХіа "mii") Dintre toți discipolii lui Iustin Filosoful, sirianul elenizat Tatian (c PO sau - după ) a primit cea mai mare faimă Fiind în tinerețe un căutător al adevărului și al înțelepciunii, a fost inițiat în tainele unei zeități, dar apoi s-a alăturat creștinilor și a devenit ucenic al Sf Iustin, de la care a adoptat doctrina Fiului-Logos divin După moartea profesorului său, Tațian a devenit interesat de gnosticism și a început să studieze învățăturile lui Valentinus (vezi mai jos) Cu toate acestea, valentianismul nu a fost pe placul lui În jurul anului a ajuns în Palestina, unde s-a alăturat Encratiților, o sectă ascetică iudeo-creștină în care se pare că a ocupat o poziție proeminentă Între lucrările sale, un loc aparte îl ocupă Diatessaron - textul consolidat al Evangheliei în siriacă, în care s-a rezolvat pentru prima dată importanta problemă exegetică a coordonării celor patru evangheliști S-a păstrat și "Discursul către eleni" apologetic care îi aparține, în care s-a încercat să se prezinte păgânilor o imagine holistică a învățăturii creștine În prima parte a "Discursului" său, Tațian descrie cosmologia creștină (cap GV, - VII, ): dă o idee despre Dumnezeul creștin, descrie relația Fiului-Logos cu Tatăl, vorbește despre crearea lumii și a omului, precum și învierea viitoare a tuturor morților pentru Judecata de Apoi La final, se vorbește despre crearea îngerilor și despre căderea unora dintre ei de la Dumnezeu în virtutea liberului arbitru, despre căderea lui Adam și a Evei În partea a doua (cap VIII-XX), discuția despre demonologie creștină continuă: astrologia, populară în rândul păgânilor, este declarată Eshatologia (din grecescul eochatod "ultimul") este doctrina ultimelor timpuri ale lumii și a Judecății de Apoi În greacă, Diatheoarsou, care poate fi tradus aproximativ ca "[Evanghelia] conform celor patru [evangheliști]" - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) pseudoștiință și o invenție diabolică, pentru a scăpa de puterea demonilor, este necesar să părăsim toate gândurile despre lumesc și să ne întoarcem cu sufletul către Spirit (Pneuma) Acesta este singurul mod de a-ți salva sufletul de la moarte și de a obține nemurirea A treia parte a "Discursului" (cap XX-XXX) este dedicată denunțării culturii elene Potrivit lui Tatian, este pătruns de pasiuni păcătoase și complet lipsit de sublimitate și spiritualitate Filosofii greci nu pot fi de acord cu nimic între ei și doar își înșală ascultătorii Pe acest fundal strălucește cu atât mai tare religia creștină, numai în care se găsește lumina rațiunii și mântuirea sufletului Partea a patra (cap XXXI-XLI) vorbește despre antichitatea creștinismului, pe care Tațian îl urmărește până la însuși Moise și, de asemenea, respinge acuzațiile de imoralitate și canibalism aduse de păgâni împotriva creștinilor Un loc proeminent printre teologii secolului al II-lea ocupă St Irineu de Lyon (c , episcop din ), originar din Asia Mică, discipol al Sf Policarp din Smirna Lucrarea sa principală se numește "Refutarea și respingerea cunoașterii false" (de obicei, pentru concizie, se numește "Împotriva ereziilor") Acest tratat constă din cinci cărți și este îndreptat împotriva gnosticilor Cu toate acestea, descrierea sectelor gnostice ocupă doar prima carte a operei sale A doua carte este dedicată controverselor cu gnosticii din punctul de vedere al rațiunii, iar celelalte trei cărți sunt o respingere a ideilor gnostice bazate pe doctrina creștină despre Dumnezeu și Hristos, declarațiile Mântuitorului însuși, precum și doctrina despre învierea morților și venirea împărăției de de ani a lui Hristos Teologia lui Irineu este polemică, ea are drept scop infirmarea iluziilor gnostice specifice, de aceea încă îi lipsește consistența Irineu nu folosește termenul de Treime (Tpiâg), deși recunoaște existența veșnică a Tatălui, a Fiului și a Duhului Sfânt Calea originii (nașterii) Fiului din Tatăl pentru Irineu este de neînțeles și de nedescris Prin Hristos, conform lui Irineu, a avut loc o "recapitulare" (literal, "revizuire din nou") a planului divin pentru mântuirea omenirii Acest plan a fost distrus de căderea lui Adam și a Evei, dar a fost restaurat din nou prin jertfa mântuitoare a lui Hristos În conformitate cu această "recapitulare", întreaga rasă umană a fost reînnoită și renăscut la o viață nouă în Hristos Teoria "recapitulării" pătrunde în întreaga teologie a lui Irineu În special, în mariologia sa, Irineu, urmându-l pe Iustin Filosoful, pune în contrast Fecioara Maria cu progenitoarea Eva Deci, o fecioară (Eva) nu a ascultat de interdicția lui Dumnezeu și a început să o facă - - Istoria dogmelor Apologetică Lupta împotriva ereziilor este rangul morții pentru tine și descendenții tăi Cealaltă Fecioară, dimpotrivă, a ascultat de voia lui Dumnezeu și a născut pe Mântuitorul întregii lumi Aceasta îi conferă Maicii Domnului o semnificație cu totul excepțională în problema "recapitularii" divine și a renașterii omenirii căzute Mențiune specială merită St Teofil din Antiohia (d la sfârșitul secolului al II-lea), care în tratatul său "Kavtoliku" (în trei cărți, scris după ) folosește pentru prima dată în literatura creștină cuvântul Treime - deși nu chiar în sensul în pe care sunt obişnuiţi să-l folosească noi Comparați: "Cele trei zile [ale creației], care au fost înainte de [crearea] luminarilor, sunt tipuri ale Treimii: Dumnezeu, Logosul Său și Înțelepciunea Sa" (cap II, ) O mare contribuție la dezvoltarea teologiei a avut-o atenianul Athenagoras (sec II), care a primit o excelentă educație filozofică în cadrul școlii "platonismului mijlociu" El deține tratatul apologetic Mijlocire pentru creștini și lucrarea teologică Despre Învierea morților Împăratul Marcus Aurelius și co-dogătorul său în anii - sunt indicați ca destinatari ai "Reprezentației" Commodus, deci textul scuzei poate fi datat aproximativ la Teologia lui Athenagoras demonstrează o bună stăpânire a metodei filosofice și, mai ales, a logicii formale Prezentarea este clară, argumentul este riguros Astfel, Athenagoras a fost primul care a oferit o dovadă specială a existenței Unicului Dumnezeu, bazată pe faptul că astfel de atribute ale Divinității precum infinitul și atotcuclusivitatea exclud în mod logic existența multor zei Athenagoras îl numește pe Dumnezeu Fiul sub influența tradiției platonice "Cuvântul Tatălui în idee și acțiune (energie)" Toate lucrurile au fost create prin Fiul și în Fiul Athenagoras, spre deosebire de Iustin, nu împărtășește ideile de subordonare, pentru el Tatăl și Fiul sunt una (cf Ioan X, ) Uneori, Athenagoras, în conformitate cu tradiția antică, aplică numele de "Minte" Tatălui și Fiului - probabil, aici ar trebui să vedem influența "platonismului de mijloc", în care se distingeau două Minți divine: o singură Minte, complet transcendentă pentru lume, iar cealaltă Minte - Demiurgul (Creatorul) acestei lumi Doctrina Spiritului în Athenagoras este încă nedezvoltată, dar natura divină a Spiritului pentru Athenagoras este de netăgăduit Un loc aparte în sistemul lui Athenagoras îl ocupă Termenul filozofic "transcendental" (din latinescul transcendens "mers dincolo") înseamnă "dincolo de lumea materială" În teologia creștină, transcendența este cea mai importantă proprietate a Duhului (Dumnezeu) - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) și doctrina providenței lui Dumnezeu și strâns legată de această doctrină angelologie - doctrina îngerilor și a demonilor Consecvența și consistența caracterizează și eshatologia lui Athenagoras (tratatul "Despre Învierea morților") Astfel, folosind exemplul lucrării primilor apologeți greci, putem urmări formarea treptată a fundamentelor teologiei creștine și începutul creării limbajului teologic creștin Apologetica latină timpurie Literatura teologică originală în latină a apărut mult mai târziu decât greacă Am menționat deja primul apologe latin, autorul remarcabilului dialog Octavius Minucius Felix (a doua jumătate a secolului al II-lea) Însă titlul de cel mai mare apologe al epocii timpurii este purtat pe bună dreptate de presbiterul Quintus Septimius Florence Tertullian (c - după ) Acest fost avocat cartaginez a devenit faimos pentru elocvența și profunzimea înțelegerii problemelor teologice subtile Un loc aparte în opera lui Tertulian îl ocupă tratatele de etică În ele, el pedepsește cu pasiune obiceiurile timpului său - și nu numai păgânii, ci și creștinii Rigurismul moral extrem l-a adus pe Tertulian la depărtare de Biserică - în jurul anului s-a alăturat sectei ascetice a montaniştilor Dar, în ciuda acestui fapt, autoritatea lui Tertulian ca teolog era neobișnuit de mare în Occident Pentru locuitorii părții de vest a imperiului, care nu cunosc limba greacă, el a fost multă vreme principalul teolog creștin Mai târziu (în secolele V-VI), compatriotul lui Tertulian, episcopul orașului Hippo din Africa de Nord, blzh Aurelius Augustin Tertulian, spre deosebire de Iustin Filosoful, nu a recunoscut nicio valoare spirituală pentru filosofia greacă și a preferat credința pură, neîncețoșată de nicio speculație "După ce L-am primit pe Hristos, nu mai dorim discuții abstruse", a scris el (Despre preskr [împotriva] heret VII) Fiind un avocat profesionist, Tertulian a apreciat dreptul, cu formulările sale rare și precise, mai presus de filozofie Nu întâmplător a adus o contribuție uriașă la dezvoltarea limbii teologice latine Astfel, Tertulian a fost cel care a introdus termenul Trinitate - Trinitas (Despre modestie, XXI) în teologia occidentală El deține și prima utilizare teologică a termenului Persona - Persoană (Împotriva lui Prake XII) Potrivit lui Tertulian, toate cele trei Persoane ale Sfintei Treimi au o singură natură divină (substantia) (ibid , II) Duhul Sfânt purcede de la Tatăl prin Fiul (și Patre - - Istoria dogmelor Apologetică Luptă împotriva ereziilor per Filium) Totuși, teologia lui Tertulian păstrează influența subordonării în raport cu cea de-a doua Persoană a Treimii, în care el distinge două etape ale nașterii: în primul rând, Fiul se naște înainte de crearea lumii ca Înțelepciunea lui Dumnezeu, iar în momentul de față a creației, Înțelepciunea se naște ca Cuvânt, prin care Dumnezeu Tatăl creează pe ea cerul, pământul și toate lucrurile Această a doua naștere a lui Dumnezeu, Cuvântul Tertulian o numește "nașterea perfectă" (navitas perfecta) Astfel, Dumnezeu Fiul nu este o Persoană complet independentă, ci se naște din Tatăl ca "o parte derivată din întreg" (derivatio totius et portio) Acest lucru este dovedit, după Tertulian, chiar de Domnul în cuvintele: "Tatăl Meu este mai mare decât mine" (Ioan XIV, ) În hristologia sa, Tertulian a mărturisit unitatea în Hristos a două naturi - divină și umană Cu toate acestea, subliniind umanitatea lui Hristos, a mers până la a nega fecioria Maicii Domnului "după Crăciun" ("Pe Trupul lui Hristos", XXIII) și i-a considerat pe "frații Domnului" ca fiind cei frații Mântuitorului în trup (ibid , VII) Desigur, mariologia lui Tertulian a fost respinsă de Biserică Eshatologia lui Tertulian conține începuturile doctrinei catolice despre purgatoriu, suferința compensatorie a sufletului după moarte Este ușor de observat că, în ciuda respingerii sale pasionate a oricărei filosofii raționale, Tertulian teologul nu se poate lipsi de metoda filosofică și terminologia tehnică Mai puțin cunoscut este un alt apologe latin, Arnobius (c - c ) A venit din orașul nord-african Sicca Arnobius a fost autorul tratatului "Împotriva neamurilor" (Adversus nationes), în care îi apără pe creștini de acuzațiile de ateism și denunță absurditatea religiei păgâne bazată pe tradiția filozofică - în primul rând Platon și platoniști, stoici, epicurieni Arnobius L-a mărturisit pe Dumnezeu ca fiind Ființa Supremă - impasibilă, nesupusă nici mâniei, nici iubirii Potrivit lui Arnobius, pasiunile sunt un semn al unei ființe muritoare Potrivit lui Arnobius, imperfecțiunea sufletului uman, susceptibilitatea lui la păcate nu permite recunoașterea sufletului ca creație a lui Dumnezeu - este mai probabil să fi fost creat de o altă ființă, inferioară Caracteristicile sistemului Arnobius includ absența completă a teologiei Duhului Sfânt (pneumatologie) și subordonarea (subordonarea) lui Dumnezeu Fiul în raport cu Dumnezeu Tatăl Cunoscutul apologe nord-african Lucius Entire Firmianus Lactantius (c - ) a fost un elev al lui Arnobius A primit o educație retorică excelentă (umaniștii europeni - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Denia chiar l-a numit "Christian Cicero") Imp Dioclețian l-a chemat la Nicomedia, capitala Orientului, pentru a preda acolo retorica latină Totuși, acolo nu a reușit să găsească studenți care cunoșteau latină, deoarece limba greacă domina Nicomedia elenizată După acest eșec, Lactantius a trecut la scris Lucrarea principală a lui Lactantius este considerată a fi așa-numitele Instituții Divine (Divinae institutiones), scrise în timpul celei mai severe persecuții anti-creștine din - Acest eseu prezintă cel mai vechi sistem de doctrină creștină din Occident Părerile teologice ale lui Lactantius nu se distingeau prin originalitate și profunzime - el era mai mult un sistematizator al învățăturii creștine decât un teolog În opiniile sale, ideile dualiste despre două principii din lume sunt clar vizibile - binele, Dumnezeu și răul, anti-zeu (antitheus), adică diavol Dumnezeu Tatăl a născut mai întâi un Fiu-Duh bun, iar apoi o altă ființă, care apoi s-a îndepărtat de Creator și a devenit diavolul Diavolul stăpânește asupra materiei - pământului și asupra corpului uman creat din pământ Întreaga lume este o arenă de luptă între bine și rău, între Dumnezeu și diavol Asemenea idei se întorc la vechii stoici, iar Lactantius, cel mai probabil, le-a împrumutat de la profesorul său Arnobius Lactantius a negat probabil independența Duhului Sfânt, identificându-L fie cu Fiul, fie cu Tatăl Eshatologie Lactația este un fel de chiliasm (vezi mai sus) Potrivit lui Lactantius, șase zile ale creației corespund celor mii de ani din istoria lumii - la urma urmei, profetul David a spus: "Căci înaintea ochilor tăi o mie de ani sunt ca ieri" (Ps LXXXIX (XC), ) Ziua a șaptea, în care Dumnezeu S-a odihnit de ostenelile sale, este ultima mie de ani ai împărăției lui Hristos Șase mii de ani de luptă dintre bine și rău se apropie deja de sfârșit (Lactantius credea că vor expira în aproximativ de ani), ceea ce înseamnă că va veni a doua venire a lui Hristos și, după aceasta, împărăția milenială a celor drepți destul de curând (Zitãți, gurile VII, ) În concluzie, să rezumam câteva rezultate În primele secole ale creștinismului, teologia era abia la început Primii teologi-apologe dezvoltă doctrina Treimii - triadologie, doctrina lui Hristos - hristologie, doctrina Fecioarei Maria - mariologie și multe alte domenii care vor fi discutate în cadrul cursurilor de dogmatică și patrologie Primii teologi nu au evitat erorile separate, care includ subordonarea (doctrina subordonării Fiului și a Duhului față de Dumnezeu Tatăl) și chiliasmul (doctrina iminenței a Doua Veniri a lui Hristos, Judecata de Apoi și debutul celor ) -an împărăția drepților) - - Istoria dogmelor Apologetică Luptă împotriva ereziilor Principala problemă a gândirii apologetice creștine secolele II-III era legată de moștenirea filozofică a păgânismului antic Apologeții au tratat această problemă în moduri diferite Unii, precum Iustin Filosoful, i-au considerat pe vechii înțelepți evrei și păgâni ca fiind părtași ai Duhului Sfânt, alții, precum Tațian și Tertulian, au negat filosofia ca atare și nu au văzut nicio valoare în ea pentru creștinism Totuși, calea principală de dezvoltare a teologiei nu a ocolit filosofia, ci, dimpotrivă, prin asimilarea realizărilor filosofice ale culturii păgâne ieșite A mai durat vreo de ani pentru ca formele și categoriile de gândire dezvoltate în filosofia antică să dobândească în sfârșit un conținut creștin în opera părinților așa-numitei "școli capadocane" - Sfinții Grigorie Teologul Grigore de Nyssa și Vasile cel Mare Teologia s-a dezvoltat în secolul al III-lea nu numai sub condeiul apologeţilor individuali, ci în acea vreme au apărut şi primele şcoli teologice în marile oraşe din Orient Întrebări de securitate pe această temă Ce este teologia Care sunt cele trei motive principale ale apariției teologiei sistematice creștine? Care au fost principalele trăsături ale teologiei creștine timpurii? Care a fost esența "teoriei împrumutului"? Ce este "subordonarea"? Care au fost premisele filozofice pentru apariția teologiei Logosului? Cine sunt apologeții, de ce se numesc așa? Cum s-au raportat apologeții la moștenirea filozofică antică? Enumerați principalii apologeți greci și descrieți pe scurt părerile lor teologice Enumerați principalii apologeți latini și descrieți pe scurt părerile lor teologice Literatură suplimentară pe această temă Athenagoras (fără autor) // PE T GV M , S - Nikiforov M V Apologeții creștini timpurii // PE T III M , S - Nikiforov M V Epistolă către Diognet // PE T XV M , S - ( - ) Fokin A R' Arnobiy cel Bătrân // PE T III M , S - Fokin A R patrula latină Perioada unu: patrologie latină ante-nicenă ( - ) T I M , - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Școlile teologice în Biserica primară (KA Maksimovici, S A Medvedev) Şcoala Teologică Alexandriană Cel mai important rol în dezvoltarea teologiei creștine secolele II-III jucat de așa-numita școală catehumeni din Alexandria Primul istoric al bisericii, Eusebiu din Cezareea, leagă întemeierea acesteia cu activitățile Sf Marcă' Se spune că același Marcu a fost primul care a fost trimis în Egipt, a propovăduit acolo Evanghelia scrisă de el și a întemeiat biserici chiar în Alexandria Predica lui a atras imediat o asemenea multitudine de bărbați și femei credincioși, exersându-și cu sârguință înțelepciunea, încât Filon s-a hotărât să scrie despre studiile, întâlnirile, mesele comune și, în general, despre întregul lor mod de viață (Cherk ist I, ) Se știe că apologetul Atenagoras a predat în Alexandria (vezi mai sus), dar legătura sa cu Școala din Alexandria nu a fost stabilită Un rol important în istoria școlii l-a jucat savantul-encicloped creștin Clement din Alexandria (c - c ), al cărui predecesor și profesor a fost filozoful stoic Panten (d c ), care s-a convertit la creștinism și al cărui elev și urmaș - Origen (c - ), care a devenit șef al școlii la vârsta de ani (Eusebiu Biserica ist VI, ) Cu toate acestea, înainte de începutul secolului al III-lea cu greu putem vorbi de școala alexandriană ca de o instituție teologică și de învățământ consacrată, cu continuitate în conducere și un program de predare unificat Trebuie amintit că, în antichitate, școlile nu erau organizații, ci grupuri de studenți și oameni asemănători uniți în jurul unui mentor Cu alte cuvinte, într-un stadiu incipient nu a existat o școală succesivă, ci mai multe școli în jurul diferiților profesori Totodată, în scrierile lui Clement al Alexandriei nu se menţionează că a studiat cu Panten , iar Origen nu spune că Clement i-a fost profesor Numai în vremea lui Origen (adică în prima jumătate a secolului al III-lea) se poate vorbi de transformarea școlii alexandrine într-un fel de școală bisericească superioară O condiție prealabilă necesară pentru aceasta a fost cooperarea conducătorului școlii din Origen cu cea mai înaltă autoritate bisericească a Alexandriei în persoana Episcopului Dimitrie (m în , episcop din ) În Stromata, Clement pur și simplu își laudă profesorul fără să-l numească - - Istoria dogmelor Apologetică Luptă împotriva ereziilor Potrivit lui Eusebiu, Origen a combinat la început instruirea în Cuvântul lui Dumnezeu cu învățătura gramaticii Când numărul studenților s-a înmulțit, gramatica (și împreună cu alte științe elene) a trebuit să fie abandonată și total dedicată predării "filozofiei" creștine (Cherk ist VI, - ) Interacțiunea cu autoritățile bisericești a contribuit la faptul că, sub conducerea lui Origen, școala catehetică (catehetică) din Alexandria devine o instituție cu adevărat bisericească Curriculum-ul școlii în perioada de apogeu cuprindea probabil trei etape: la prima etapă s-au studiat disciplinele de învățământ general, la a doua etapă, filosofia veche în scrierile reprezentanților ei principali, iar la a treia etapă, teologia creștină (în principal exegeza) - interpretarea Sfintelor Scripturi) Pregătirea a durat probabil cinci ani, timp în care pregătirea creștină a fost însoțită de asceză practică Sub Clement și Origen, școala a avut un caracter apologetic și misionar: păgânii educați au căutat să arate că creștinismul este cea mai înaltă și singura înțelepciune adevărată Origen este poate cel mai influent teolog al Bisericii primare Mulți dintre ucenicii săi au ocupat locuri importante în ierarhia bisericii, părinții și învățătorii Bisericii au citit și au lăudat foarte mult lucrările sale De la început, Origen a fost o figură controversată Dar influența sa a fost atât de mare încât disputele cu privire la moștenirea sa au continuat chiar și după moartea sa Aceste dispute au dus la faptul că la mijlocul secolului VI Origen a fost anatematizat postum Printre acuzații se numără subordinaționismul (vezi mai sus), doctrina preexistenței sufletelor ființelor raționale înainte de crearea lumii materiale, distrugerea lumii materiale după a Doua Venire, doctrina mântuirii universale a tuturor ființelor ( apokatbstasisyo), o doctrină specială a Întrupării lui Hristos Cu toate acestea, multe dintre ideile și metodele lui Origen (doctrina eternității Fiului cu Tatăl, metoda exegetică etc ) au intrat ferm în teologia Bisericii prin adepții săi autoritari canonizați, în primul rând Sf Vasile cel Mare și Sf Grigore Teologul (Nazianzin) Condamnarea lui Origen la de ani de la moartea sa a dus la faptul că acum deținem doar o mică parte din operele acestui autor El își exprimă toate ideile îndoielnice doar într-una dintre cărțile supraviețuitoare, celebrul tratat "Despre începuturi", care A a murit în pace cu Biserica locală Cezareea și a fost condamnat de Alexandria natală, acceptând isprava mărturisirii cu puțin timp înainte de moartea sa - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) poate fi numită primul manual creștin de teologie Creațiile rămase conțin o învățătură complet ortodoxă la vremea lor Origen era cunoscut pentru cunoștințele sale profunde despre științele lumești și a lăsat în urmă interpretări asupra tuturor cărților Sfintei Scripturi, dintre care doar câteva au supraviețuit El a întreprins și o lucrare textologică nemaiauzită la acea vreme - publicarea unui text consolidat al Vechiului Testament în diferite limbi Această ediție a fost numită Hekzapla (lit "Sixfold (Biblia)") Hexaplasele lui Origen acopereau mii de foi de pergament și, atunci când erau legate, se ridicau la până la de volume! Fiecare foaie a fost împărțită în șase coloane (de unde și numele întregii lucrări) Prima coloană a reprodus textul ebraic al Vechiului Testament, a doua - transcrierea acestui text cu litere grecești, a treia - traducerea în greacă făcută de grecul Aquila care s-a convertit la iudaism (prima jumătate a secolului al II-lea), a patra - traducerea greacă a lui Symmachus (cumpărarea secolelor II-III), în a cincea - textul Septuagintei ( de interpreți, vezi mai sus) și în a șasea - traducerea lui Teodotion din Efes (anii ai II-lea) secol) Datorită acestei ediții, Origen este considerat fondatorul criticii textuale biblice ca o ramură specială a stilisticii biblice Origen și-a lăsat amprenta și în genul apologiei El a scris o respingere a cărții anti-creștine a lui Celsus, Cuvântul adevărat Numai datorită lui știm acum măcar fragmente din ea Din păcate, activitatea lui Origen în Alexandria a fost întreruptă de o ceartă între el și Episcop Dimitrie în , Origen a trebuit să plece în Cezareea Palestinei, unde a creat o nouă școală teologică după modelul vechi Dimitrie l-a numit pe studentul și adjunctul lui Origen, Sf Heracles (m ), care la scurt timp după moartea lui Dimitrie, a devenit episcop al Alexandriei (din ) Următorul Episcop al Alexandriei, Sf Dionisie cel Mare (sfârșitul secolului al II-lea - , episcop din ), teolog și om politic bisericesc de seamă, a fost elev al lui Origen și al lui Heracle și șef al școlii alexandrine Probabil, sub el, școala era folosită în primul rând pentru pregătirea slujitorilor Bisericii Activitatea școlii alexandrine a avut un caracter specific, deoarece îmbina cateheza creștină cu studiul filosofiei păgâne și al creativității teologice Prin urmare, teologia alexandriană avea următoarele caracteristici principale: În primul rând, a folosit în mod activ aparatul conceptual și metodologia diferitelor școli filozofice din antichitate (în principal - - - Istoria dogmelor Apologetică Luptă împotriva ereziilor ci platonismul) În acest sens, reprezentanții școlii alexandrine au continuat tradițiile apologeților greci din secolul al II-lea, în special ale Schmch Iustin Filosoful și Atenagora (vezi mai sus) Cu toate acestea, categoriile filozofice ale antichității au fost adaptate de ei la învățătura creștină, trecând astfel de la filosofia păgână la sistemul teologiei creștine În al doilea rând, sub influența savantului evreu alexandrin Philon, alexandrinii (și mai ales Origen) au folosit pe scară largă așa-numita metodă alegorică (alegorică) de interpretare (exegeză) a Sf Scripturi Totuși, dacă Philon și-a propus sarcina de a armoniza Scripturile iudaice cu cosmologia, etica și antropologia greacă, atunci teologia creștină a Alexandrienilor avea ca scop armonizarea Vechiului și Noului Testament Metoda de exegeză alegorică folosită de ei, St Scriptura spunea că evenimentele și personalitățile cheie ale Vechiului Testament au fost înțelese ca tipuri de evenimente și personalități ale Noului Testament Alexandrienii au pornit de la ideea de a fi inspirați de Dumnezeu și, astfel, de la unitatea esențială a ambelor Testamente - prin urmare, din punctul lor de vedere, există o legătură misterioasă, ascunsă între ele, care poate fi dezvăluită prin metodele de exegeza învăţată În narațiunile biblice, alexandrinii căutau un sens special, spiritual, ascuns în spatele poveștii corporale (adică reală, literală) a evenimentelor și a persoanelor istorice Uneori interpretările spirituale și corporale erau completate de una intermediară - morală (altfel se numea mentală, adică "spirituală") Ca exemplu de exegeză alexandriană, se poate cita o interpretare a istoriei relației dintre strămoșul Avraam și soția sa Sara și roaba ei Agar (Gen XVI, - ) Potrivit lui Clement și Origen, care îl urmează pe Philon din Alexandria în acest sens, Sarah înseamnă cunoaștere revelată divin, în timp ce egipteanul Hagar simbolizează științele elene: geometrie, aritmetică, gramatică, retorica și etica Așadar, așa cum Agar era slujitorul Sarei, înțelepciunea elenă ar trebui să ocupe un loc mai jos în ierarhia științelor decât înțelepciunea Revelației (Filo Întrebări și răspunsuri la cartea Gen III, - ; Klim Alex Stromata I, ; Origen ate, lui Grieg Chud ) În al treilea rând, școala alexandrină a dezvoltat o hristologie destul de originală (deși apare deja în afara perioadei noastre, abia în secolul al V-lea) În special, St Chiril al Alexandriei ( - , episcop din ) în doctrina celor două naturi ale lui Hristos - - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) feminin și uman - a subliniat strânsa unitate a ambelor naturi, dar a pus un accent deosebit pe natura divină În această perioadă (în secolele IV-V), doctrina teologică a Sfintei Treimi (triadologia), hristologia și doctrina mântuirii - soteriologia (care va fi descrisă în detaliu mai jos) încep să joace un rol din ce în ce mai important în scrieri ale Alexandrienilor Școala din Alexandria dispare la începutul secolului al V-lea, având (în primul rând prin Origen) o influență enormă asupra dezvoltării tuturor domeniilor teologiei creștine Tradițiile sale au fost dezvoltate în scrierile părinților școlii capadociene din secolul al IV-lea, iar prin intermediul acestora au fost asimilate de tradiția teologică ulterioară, atât orientală, cât și occidentală Școala de cezariană După cum am menționat deja, după o ceartă cu episcopul Alexandriei Dimitrie Origen a fondat o nouă școală catehumenică și teologică (școală) în Cezareea Palestinei Cel mai proeminent reprezentant al acestei școli după moartea lui Origen a fost elevul său Grigore, ep Neocezariana (făcător de minuni) (c - după ) La începutul secolului al IV-lea tradiţiile şcolii au fost continuate de martir Pamfil și discipolul său, celebrul istoric bisericesc Eusebiu, ep cezariană Școlile teologice antiohiene și Edessa-Nisibean Școala teologică din Antiohia, spre deosebire de Alexandria, nu era o instituție de învățământ separată cu un program special de predare și continuitate în conducere Martyr este considerat fondatorul școlii Lucian, care a fost presbiter în Antiohia și a fost martirizat la Nicomedia în timpul persecuției lui Galerius ( ) În Crezul care a venit sub numele său, Hristos este recunoscut ca "Fiul lui Dumnezeu, singurul și singurul Dumnezeu Dumnezeu, prin care totul a fost creat, care a fost născut de Tatăl înainte de toate veacurile, Dumnezeu din Dumnezeu asemănarea lui Dumnezeu Tatăl" Doctrina asemănării Fiului cu Tatăl, aparent, a fost interpretată ulterior într-un mod special de ereticul Arie și adepții săi, care l-au numit pe Lucian profesorul lor Lucian era cunoscut și pentru edițiile sale critice ale textelor Vechiului și Noului Testament (de exemplu, așa-numita "ediție luciană" a Septuagintei a devenit larg răspândită în Siria și Asia Mică) Totuși, școala din Antiohia și-a atins adevărata înflorire abia în secolele IV-V, când Diodor, ep Tarsa (c - c ), Teodor de Mopsuestia ( - ), Sf Ioan Gură de Aur (între și - ) și un important istoric și teolog bisericesc al secolului al V-lea Teodoret din Cirus (c - c ) - - Istoria dogmelor Apologetică Luptă împotriva ereziilor Metoda exegezei Scrierile școlii antiohiene diferă de interpretările alegorice ale lui Origen și ale altor Alexandrieni Aici au preferat interpretări mai specifice (istorice, reale, gramaticale) ale Sf Scriptura, fără a intra în căutarea tipurilor ascunse și a inventa simboluri, pe care alexandrinii le-au păcătuit uneori În Sfânta În scris, exegeții antiohieni au încercat să înțeleagă "intenția" autorului și "scopul" specific de a scrie cărți individuale Cu alte cuvinte, ei au văzut în textele sacre, în primul rând, operele literare ale autorilor antici și au folosit metodele și tehnicile criticii literare pentru a analiza aceste texte În Alexandria, dimpotrivă, Sf Scriptura avea tendința de a fi percepută ca opera nu atât a unui om cât a Duhului Sfânt - de aici alegorismul și simbolismul caracteristic metodei școlii alexandrine Cu toate acestea, a existat și o asemănare importantă între metodele de exegeză din Alexandria și Antiohia - ambele școli acordau o mare importanță principiului moral reflectat în Sfânta Scriptura Prin urmare, exegeții ambelor școli au dat adesea interpretări moraliste anumitor episoade din Vechiul Testament Teologia dogmatică a antiochenilor avea și ea propriile sale particularități În primul rând, diferențele față de școala alexandrină priveau hristologia Dacă în Alexandria au subliniat natura divină în Hristos, atunci antiohienii, dimpotrivă, au subliniat plinătatea naturii Sale umane Ulterior, absolutizarea acestor vederi de către arhiepiscopul Constantinopolului Nestorie ( - ) a dus la apariția ereziei nestorianismului, condamnat la Sinodul III Ecumenic (Efes, ) După aceea, școala antiohiană a decăzut și s-a stins în cele din urmă după condamnarea la Sinodul al V-lea Ecumenic (Constantinopol, ) a cristologiei lui Salcii din Edessa, Teodoret din Cir și Teodor din Mopsuestia În secolul al V-lea Tradițiile școlii de teologie din Antiohia au fost continuate de școala siriană din Edessa-Nisibe, unul dintre fondatorii căreia a fost Sf Efraim Sirul (circa - ) Rezumând cele spuse, subliniem că școlile teologice din secolele III-IV au fost rezultatul muncii active a scriitorilor creștini timpurii de a sistematiza și propaga învățăturile lor în rândul maselor largi ale populației păgâne a imperiului Apariția principalelor tendințe teologice în Alexandria și Antiohia nu este o întâmplare - la urma urmei, la acea vreme aceste două orașe erau adevăratele capitale culturale ale Orientului, în care trăiau și lucrau - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) cei mai faimoși oameni ai timpului lor În aceste orașe, teologia creștină a trecut printr-o școală excelentă - școala de gândire filozofică, analiză logică și critica textului cărților antice Această experiență neprețuită a fost ulterior folosită pe deplin în crearea marilor lucrări teologice din secolele IV-VII Întrebări de securitate pe această temă Care au fost caracteristicile învățământului și teologiei școlii alexandrine? Prin ce diferă metodele teologice ale școlilor alexandrine și antiohiene? Care a fost semnificația activităților primelor școli teologice pentru dezvoltarea teologiei creștine în timpurile ulterioare? Literatură suplimentară pe această temă Athenagoras (fără autor) // PE T IV M , S - Dronov M , prot Interpretare alegorică // PE T II M S - Nikiforov M V Dionisie cel Mare // PE T XV M , S - Savrey V Ya Școala alexandrină în istoria gândirii filozofice și teologice M , Sagarda A I , Sidorov A I Școala teologică antiohică și reprezentanții ei // Universitatea Ortodoxă Rusă ap Ioan Teologul Note științifice Emisiune M , S - Sidorov A I Începutul școlii alexandrine: Panten Clement al Alexandriei și Universitatea Ortodoxă Rusă ap Ioan Teologul Note științifice Emisiune t M u S - Sidorov A I Școlile Teologice ale Bisericii Antice // PE T V M , S - Schaff F Istoria Bisericii Creştine T II creștinismul donikean - d Hr Sankt Petersburg, , p - (Școala de Teologie Alexandria), - (Școala din Antiohia) c Primele schisme și erezii bisericești (KA Maksimovici, S A Medvedev) Începutul schismelor în Biserică Deja la începutul existenței sale, Biserica se confruntă cu schisme Cuvântul "despărțit" este o traducere din limba greacă ohiotsa 'despărțire', derivat din oyi^co 'împarte în două, despărțire, rupe' În tradiția creștină, acest cuvânt este întâlnit pentru prima dată în Evanghelia după Ioan, care vorbește despre "schisme" (certire) între evrei care se ceartă despre cuvintele și faptele Mântuitorului (Ioan IX, ; X, ) - - Istoria dogmelor Apologetică Luptă împotriva ereziilor În Cartea Faptele Apostolilor și Epistolele Sf Pavel descrie primul conflict (schismă) dintre creștinii evrei și creștinii neamuri (Faptele XV; Epistola către Galateni) Din fericire, la Consiliul Apostolic aceste neînțelegeri au fost rezolvate destul de repede - dacă nu complet, atunci măcar temporar Cu toate acestea, deja aplicația Pavel în prima sa scrisoare menționează o altă diviziune între creștini ( Cor III, ) Nu știm nimic mai mult despre această schismă specială, dar exemplele pe care le cunoaștem arată că diviziunile între creștini au existat întotdeauna și Biserica a trebuit întotdeauna să le lupte Specificitatea schismelor creștine timpurii Pentru a înțelege întregul specific al situației, este de remarcat faptul că în perioada cea mai timpurie a creștinismului nu a existat o distincție clară între schismă și erezie Diferența dintre aceste concepte abia începea să se formeze Conform viziunii existente (în baza canonului al Sfântului Vasile cel Mare), o schismă diferă de erezie prin aceea că erezia este o diviziune în raport cu doctrina (dogmatică), iar esența unei schisme este în neînțelegerile asupra unui rit ( ritual) sau în diverse abordări și aprecieri morale orice evenimente Cu toate acestea, Biserica originară, în condiții de incertitudine dogmatică prelungită, a distins slab aspectul moral de cel doctrinar Creștinismul timpuriu a fost dominat de credința că numai o persoană care duce o viață înalt morală poate avea credința corectă mier porunca lui Didache (cap XI), conform căreia un profesor fals nu este atât purtător de idei străine, cât o persoană care încalcă normele de comportament ale unui profet creștin În plus, creștinismul timpuriu s-a caracterizat printr-o anumită libertate doctrinară, când normele de credință și morală erau preluate nu atât din colecția canonică de cărți cu autoritate , cât din propria experiență a vieții creștine "în duh" Nici măcar crearea cărților sacre ale Noului Testament nu a însemnat apariția unei autorități spirituale absolute, deoarece componența lor nu a fost fixată și canonizată în forma sa finală până în secolul al IV-lea î Hr Acest lucru a fost facilitat nu numai de abundența greu de numărat de cărți non-canonice - Apocrife, ci și de abundența discrepanțelor în limba rusă Să nu uităm că inițial Biserica nu avea deloc propriile cărți sacre, iar Vechiul Testament, chiar și de către creștinii evrei, era considerat mai degrabă ca o carte despre trecut, și nu ca un manual de dogmatică, care însă , nu este - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) a tradiției copierii chiar și a textelor autoritare (canonice) Deoarece creștinismul timpuriu nu a contat pe existența îndelungată a lumii și inițial nu a atras oameni educați, nu existau premise suficiente pentru dezvoltarea unei doctrine bisericești generale oficiale Un rol important în libertatea religioasă a creștinismului timpuriu l-a jucat și faptul că independența aproape completă a Bisericilor locale (locale) (vezi I a ) Apariția diferențelor de credință între cele două Biserici practic nu putea avea nicio soluție externă Relațiile dintre ei pentru o lungă perioadă de timp au fost menținute nu cu ajutorul conciliilor, ci cu ajutorul profeților și apostolilor rătăcitori, cărora nimeni nu le-a putut indica ce este bine și ce este rău - la urma urmei, profetul vorbește (sau mai degrabă, difuzează, vorbește) în numele lui Dumnezeu Însuși De asemenea, atunci când avem în vedere schismele din creștinismul timpuriu, trebuie să ținem cont de numărul extrem de mic de surse scrise din care putem extrage informațiile care ne interesează Este posibil să fi existat multe schisme în Biserica primară, sau mai bine zis, în Bisericile ei locale constitutive și doar câteva dintre ele ne oferă anumite indicii din câteva surse Exemplul clasic al unei asemenea schisme a fost cel către care prima epistolă a Sf Clement al Romei către corinteni Această scindare este menționată doar în ea și putem doar ghici despre cauzele ei În orice caz, din text reiese că la Corint a avut loc o confruntare între presbiteri și unii oameni care pretindeau primatul Montanism Una dintre primele și cele mai periculoase schisme care s-au răspândit în întreaga Biserică a fost o mișcare riguroasă și ascetică deosebită condusă de un anume profesor Montanus După numele său, mișcarea a fost numită montanism A apărut la mijlocul - a doua jumătate a secolului al II-lea, dar ecourile sale se găsesc încă din secolul al VI-lea Principala noastră sursă despre montanism sunt scrierile lui Tertulian, un remarcabil scriitor bisericesc (vezi p ), care la sfârșitul vieții s-a alăturat acestei secte Pentru o înțelegere completă a motivelor apariției și naturii montanismului, precum și a altor mișcări schismatice din secolele I-III, este necesar să amintim câteva dintre procesele care au avut loc în această perioadă Mesajul în sine se referă la începutul secolelor I-II și reflectă realitățile bisericești din acea vreme În special, nu menționează Episcopul de Corint Poate că ar trebui să luăm în considerare Ate Clement ca document al epocii formării "episcopiei monarhice" (vezi p ) - - Istoria dogmelor Apologetică Luptă împotriva ereziilor timp în Biserică În secolul II aşteptările eshatologice caracteristice Bisericii primare dispar treptat Pentru primii creștini, a Doua Venire a fost ceva apropiat și așteptat chiar și în această viață Cu toate acestea, de-a lungul timpului, evoluția evenimentelor părea să sugereze creștinilor că probabil că nu se va întâmpla în viitorul apropiat Puterea episcopilor a crescut treptat, iar aparatul de conducere administrativă și mistică al Bisericii s-a format sub forma unui "episcopat monarhist" Cursul acestui proces s-a reflectat în lucrările așa-numiților "bărbați apostolici" - Sf Clement al Romei, Ignatie purtătorul de Dumnezeu, Policarp din Smirna și alții După diferite semne indirecte, putem judeca cu destulă încredere o creștere semnificativă a numărului de creștini din imperiu Și la fel de sigur putem vorbi de o slăbire treptată a spiritualității și de o anumită scădere a moravurilor în rândul creștinilor În această atmosferă apare montanismul Fondatorul său, Montanus, a fost un profet în Frigia, țara din care provenea străvechiul cult al lui Cybele, Maica Zeilor, renumită pentru riturile extatice și autocastrarea preoților Montand însuși a fost unul dintre ei în trecut În Biserica creștină a devenit profet Circumstanțele apariției acestei mișcări sunt obscure, sursele spunând cu ușurință că Montanus a proclamat o nouă revelație Doi dintre urmașii săi, profetele Priscilla și Maximilla, sunt de asemenea evidențiați Prin urmare, putem numi montanismul o scindare profetică Doctrina montanismului a pornit de la ideea unei "noui profeții" care completează și aduce la dezvăluire deplină voința lui Dumnezeu în vremurile despre care a vorbit profetul Ioel: "În zilele din urmă voi turna Duhul Meu peste toți carne" (II, ) În Montana și prin Montana, Duhul Sfânt ar da o revelație completă și finală a viitoarei Judecăți de Apoi Potrivit lui Tertulian (după convertirea sa la montanism), nici în Evanghelie, nici în Biserica vremurilor apostolice nu s-a atins plinătatea revelației - o astfel de revelație trebuie căutată numai în profețiile lui Montanus și ale adepților săi Din punct de vedere al preceptelor etice, montaniștii au fost, fără îndoială, o mișcare conservatoare și rigoristă După apariția montanismului în Biserica Catolică, o serie de practici creștine timpurii care au fost practicate în secolul I î Hr dispar Așa, de exemplu, la Cartagina la mijlocul secolului al II-lea, în timpul controversei de la Sf Ciprian cu mărturisire Adică cei care cereau rigoare maximă în menținerea purității spirituale și trupești (vezi p ) - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) nu mai găsește nici măcar o urmă a profeților, deși până și generația anterioară de creștini cartaginezi a fost implicată activ în disputele montaniste Aparent, montanismul a devenit tendința în care a degenerat slujirea profetică creștină timpurie Întrucât profeții erau în mod evident cei mai zeloși membri ai Bisericii creștine, ei au acționat adesea ca paznici ai evlaviei și ai bunelor obiceiuri vechi Multe dintre ideile lor, condamnate de Biserică, reflectau credințele comune ale primilor creștini Poate că legătura purtătorilor acestor idei cu montanismul nu a fost întâmplătoare, iar căderea lui Montanus și a adepților săi a fost o formă de eliberare a Bisericii de forme și concepte învechite care nu corespundeau noului ei caracter O astfel de idee a fost așteptarea celei de-a doua veniri a lui Hristos Nu există nicio îndoială că această trăsătură era comună atât creștinismului timpuriu, cât și montanismului Cu toate acestea, ea este absentă în conștiința ulterioară a bisericii Montanismul a fost prima mișcare care a fost cenzurată pentru aceste opinii De fapt, aceasta este prima condamnare majoră a schismaticilor bisericești de persuasiune conservatoare, cu excepția rupturii cu iudeo-creștinismul, despre care informațiile din sursele noastre nu sunt atât de clare Montanismul a fost caracterizat și de chiliasm, adică doctrina Judecății iminente și a învierii generale, care va fi urmată de împărăția de o mie de ani a celor drepți (vezi p ) Învierea a fost recunoscută ca posibilă doar pentru creștini (și, aparent, pentru drepții biblici) Această idee se regăsește și în Noul Testament (cf Cor XV, - : Apoc XX, - ), și în lucrările multor autori creștini din secolele II-III (vezi mai sus, cap I a) După condamnarea montanismului, reputația de erezie este ferm stabilită în spatele chiliasmului Montaniștii mărturiseau un rigorism moral consistent Discursurile lor în favoarea introducerii de posturi suplimentare și a interzicerii unei a doua căsătorii sunt cunoscute Pocăința a fost complet respinsă A fost încurajată o dorință conștientă de martiriu Toate aceste idei ale montanismului nu erau noi - am văzut că ele erau susținute de mulți apologeți creștini timpurii Printre caracteristicile originale ale montanismului se numără, pe lângă interzicerea a doua căsătorii și introducerea de posturi suplimentare, proclamarea Deși această idee reapare din când în când, după cum știm, apariția unor astfel de presimțiri trădează de obicei marginalitatea religioasă a purtătorilor lor Biserica oficială a condamnat întotdeauna astfel de sentimente, dar cu toate acestea ele continuă să apară în incinta ei până astăzi - - Istoria dogmelor Apologetică Luptă împotriva ereziilor orașul frigian Pepuza Noul Ierusalim, centrul "noii" revelații Din cauza lipsei unor diferențe dogmatice semnificative cu Biserica, putem identifica montanismul ca un întreg ca o schismă, și nu ca o erezie Cu toate acestea, deja Sfântul Vasile cel Mare în secolul al IV-lea s-a prezentat drept erezie Probabil că, în ochii lui Vasile, caracterul eretic al montanismului decurgea din doctrina "noii revelații" - o astfel de doctrină era, desigur, incompatibilă cu dogma ortodoxă Pe lângă faptul că în montanism putem discerne cu ușurință mișcarea vechii evlavie împotriva decăderii morale, mai trebuie să afirmăm că montanismul este și un caz de ciocnire a două autorități în Biserică Pe de o parte, este un autoritatea asociată cu apartenența la ierarhia bisericii și, pe de altă parte, autoritatea bazată pe carisma personală dăruită de harul lui Dumnezeu Încercările montaniștilor de a introduce în Biserică practicile extazului profetic, împrumutate din cultul păgân frigian al Cibelei, au fost nereușite și au fost respinse de majoritatea covârșitoare a membrilor Bisericii - Trupul lui Hristos În Orient în secolele II-III Montanismul a fost supus în repetate rânduri condamnării conciliare În Occident (la Roma, Africa de Nord, Galia), atitudinea față de el a fost mai binevoitoare datorită patosului său moral ridicat Cu toate acestea, chiar și în Occident, extremele montanismului au fost protestate de Biserică Motivele respingerii montanismului de către Biserică sunt evidente În primul rând, în această învățătură a fost prea mult o reminiscență a misterelor și practicilor păgâne asociate cu "nebunia", "cufundarea în transă" etc Până astăzi, Biserica (atât ortodoxă, cât și catolică) nu consideră extazul o formă autentică de viață spirituală și nu îl recomandă membrilor săi Curentele protestante separate, dimpotrivă, practică de bunăvoie asemenea forme de "unire cu Dumnezeu" În al doilea rând, formarea unei ierarhii bisericești stricte presupunea aderarea la disciplina bisericească și organizarea Bisericii pe bază de sistem și ordine În aceste condiții, discursurile profetice spontane care încalcă ordinea ierarhică nu au putut găsi sprijin din partea episcopiei creștine Însuși natura lui Hristos Din numele acestui oraș, montaniștii au fost numiți uneori și pepusieni - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) a Bisericii Stian este străină de spontaneitate, dezordine și haos În cele din urmă, în al treilea rând, așteptarea unei Judecăți de Apoi iminente și asceza și rigorismul moral al montaniștilor asociate cu aceasta au stârnit respingerea maselor largi de credincioși În rândul creștinilor, a predominat convingerea că Domnul milostiv va prelungi în continuare viața acestei lumi Chiliasm Montanus și adepții săi în secolul III a devenit un anacronism istoric Lăsând în urmă practicile extatice ale glosolaliei ("vorbirea în limbi") și profeția, Biserica a ales o cale diferită, ordonată de dezvoltare - calea creării unui nou sistem de ranguri ale ierarhiei bisericești (ierarhie), formarea sistemelor a dreptului bisericesc şi a teologiei dogmatice După aceasta, darul profeției plin de har în Biserică, desigur, nu se usucă - practica profetică ia doar alte forme și trece în mediul pustnicului și al călugărilor Schismele în Biserica Romană Se pare că deja pe vremea apostolului Pavel, Biserica Romană ocupa un loc aparte printre Bisericile creștine Conștiința de sine a membrilor Mitropoliei și a șefului acesteia, Episcopul Romei, se baza pe ideea primatului și supremației Bisericii Romane în întreaga lume creștină De la apostolul suprem Petru, se presupune că Biserica Romană are autoritate supremă asupra altor Biserici, inclusiv asupra celor apostolice Primele semne ale acestei învățături sunt deja vizibile în Epistola către Corinteni a Sf Clement al Romei Amintiți-vă că această Epistolă, deși scrisă în spiritul iubirii și al grijii frățești, este de fapt o intervenție directă a ierarhului roman în treburile Bisericii independente a orașului Corint Deci, deja la începutul epistolei se spune despre "grijirea" (elutroft)) a episcopului roman despre treburile Bisericii Corintice (formal nesubordonată lui) (I, ) Asemenea pretenții, însă, nu au putut decât să ducă la incidente triste, iar unul dintre primele a fost schisma inițiată de episcopul roman Victor, care a condamnat (la scurt timp după ) tradiția antică din Asia Mică de a celebra Paștele în aceeași zi cu evreii Atunci majoritatea Bisericile locale au sprijinit Roma În aceeași direcție s-a dezvoltat și practica creștină ulterioară de a celebra Paștele (vezi І g ) Cu toate acestea, problema sărbătoririi Paștelui în diferite Biserici a fost în cele din urmă rezolvată abia după Adică tot mai departe de tradiția iudaică, care a fost urmată de Biserica primară - iudeo-creștinii - - Istoria dogmelor Apologetică Luptă împotriva ereziilor călugărul roman (și, eventual, stareț) Dionisie cel Mic în a scris în latină o continuare a Pashalia a Sf Chiril al Alexandriei Prin secolul al VIII-lea Paschalia lui Dionysius a primit recunoaștere generală în Occident Biserica romană însăși nu a fost lipsită de schisme Prima scindare a avut loc în pontificatul lui Calixtus (Callista) (IUTII) A efectuat o serie de reforme în domeniul disciplinei creștine în direcția atenuării acesteia, ceea ce a provocat nemulțumirea Partidului Conservator Acesta din urmă a numit primul antipapă (adică un episcop roman alternativ) - Sf Hippolytus din Roma, care în lucrarea sa intitulată "Philosofumenes" și-a acuzat adversarul nu numai de erezia modalismului (vezi mai jos), ci și de indulgențele disciplinare pentru turmă și abaterea de la tradițiile străvechi ale Bisericii În special, Hippolit nu a aprobat acceptarea fără discernământ de către Calixt în Biserică a tuturor celor excomunicați din comuniunea bisericească, precum și atitudinea condescendentă față de acei duhovnici care s-au căsătorit după hirotonire Papii următori Urban ( - ) și Pontian ( - ), deși au condamnat modalismul, nu au intrat în comuniune cu Sf Hipolyte Reconcilierea a avut loc la nivel personal în timpul exilului lui Hippolit și Pontianus în Sardinia în timpul scurtei domnii a persecutorului creștin Maximinus Thracian ( - ) După moartea Sf Hippolytus și adversarul său (conform zvonurilor, un exil comun i-a împăcat cu puțin timp înainte de moartea sa), fracțiunile în război s-au unit sub conducerea papei Anter ( - ) O nouă schismă a avut loc în Biserica Romană în anul , când, după moartea Episcopului Fabian ( - ), în timpul persecuției deja menționate a lui Decius, a existat o dezbinare între susținătorii abordărilor dure și blânde cu privire la admiterea apostaților pocăiți în Biserică Susținătorii măsurilor dure au fost conduși de presbiterul Novațian (c - ), care a primit ilegal episcopia și a devenit al doilea antipapă în Însuși Novațian, care a fost un teolog proeminent al timpului său, a primit un sprijin larg din partea multor episcopi celebri (de exemplu, Marcian de Arles și Firmilian din Cezareea), precum și schismaticul cartaginez Novatus (vezi mai jos) Paște - un tabel al zilelor de sărbătorire a Paștelui de la an Ortografia "Novatian", "novatian-ne" folosită în literatura veche este eronată, deoarece urmează pronunția greacă, care este nepotrivită aici În pronunția latină adoptată în Biserica Apuseană - la Roma și Cartagina, ar trebui să fie "Novatian" (Novatianus), "Novatians" (Nova-tiani) - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Comunitățile schismatice, care își au originea în Novațian, au existat până în secolul al VIII-lea, atrăgând în rândurile lor și susținători ai altor schisme bisericești - montaniști, prenatiști (vezi mai jos), melițieni (vezi mai jos) Schisme în secolul al III-lea în Biserica Cartagineză În timpul persecuției împăratului Decius în anii - în Biserica Cartagineză a izbucnit o schismă disciplinară, care a reflectat din nou contradicțiile dintre diferitele abordări ale managementului Bisericii Persecuția de sub Decius, spre deosebire de cele anterioare, a fost bine organizată și a cuprins întregul imperiu Pe lângă numărul uriaș al celor care au căzut complet (sacrificați, care au făcut un sacrificiu) sau formal (libellatici, care au cumpărat un certificat oficial de jertfă), această persecuție a dat naștere la mulți "mărturisitori" (confessors), adică oameni care și-au mărturisit loialitatea față de Hristos cu sângele lor, dar au supraviețuit Înainte de această persecuție, mărturisitorii erau rari După încheierea persecuției, mulți apostați au vrut să se întoarcă în Biserică După obiceiul Bisericii Cartagineze și poziția primatului ei, Sf Ciprian, acceptarea celor căzuți urma să fie efectuată de o întâlnire conciliară condusă de un episcop la recomandarea unui mărturisitor Cu toate acestea, mărturisitorii au început să ignore această regulă sub pretextul că Ciprian s-a ascuns în timpul persecuției, lăsându-și Biserica fără primat Plecarea lui Ciprian în subteran s-a datorat faptului că a primit de la guvernatorul roman (proconsul) ordin de a se prezenta pentru a-și mărturisi credința în orașul Utica, unde se afla la acea vreme proconsulul Totuși, așa cum scrie Ciprian însuși într-o scrisoare specială către Biserica sa, un episcop trebuie să-și mărturisească credința în propria sa zonă (eparhie), și nu în a altcuiva Din acest motiv, Ciprian nu a urmat ordinul autorităților fără Dumnezeu, ci a preferat să se ascundă Mărturisitorii i-au trimis pe cei căzuți să se reîntâlnească cu Biserica nu la Ciprian, ci la presbiteri, printre care la prima vioară a cântat presbiterul Novatus și diaconul Felicissimus, care a fost numit ilegal (fără știrea lui Ciprian) de către l În , Ciprian a ocolit acest Novatus în timpul alegerii episcopului de Cartagina În ciuda faptului că Ciprian a primit Sfântul Botez cu doar doi ani înainte, oamenii au vrut să-l vadă ca pe păstorul lor De atunci, Novatus a purtat dușmănie împotriva lui și chiar s-a separat de el împreună cu alți patru presbiteri Plecarea lui Ciprian în subteran în timpul persecuției lui Decius a dat naștere la mare - - Istoria dogmelor Apologetică Luptă împotriva ereziilor ispite în Biserică și a fost imediat interpretată de susținătorii lui Novatus drept apostazie Novatus și Felicissimus au acceptat pe cei căzuți în Biserică fără nicio investigație și decizie conciliară, doar pe baza recomandărilor date de mărturisitori - așa-numitele "scrisori de pace" (libelli pacis) Rândurile partidului lui Novatus au crescut constant prin acceptarea în masă a apostaților, care au preferat blândețea lui Novatus și Felicissimus abordărilor mai riguroase ale lui Ciprian În același timp, apostații, după ce au primit "scrisorile de pace", nu au mai cerut, ci au cerut să fie acceptați în Biserică, fără a se opri la amenințările directe împotriva episcopului ales (Despre cei căzuți, ) După încheierea persecuției, cu puțin timp înainte de Paștele , Ciprian a ținut un sinod bisericesc la Cartagina, care i-a lipsit pe Novat și pe Felicissimus de comuniunea bisericească Sinodul a hotărât, de asemenea, ca pedeapsa apostaților să se facă cu rațiune, după ce a studiat toate împrejurările care au însoțit păcatul Sinodul a dat dovadă de cea mai mare severitate față de așa-zisele "jertfe" (sacrificați) - ei trebuiau să se pocăiască toată viața în excomunicare din Biserică cu admiterea la Euharistie abia înainte de moarte Cu toate acestea, în , un alt Sinod de la Cartagina a relaxat această cerință strictă și a permis întoarcerea apostaților la Biserică după pocăința cuvenită În același timp, schismaticii, în frunte cu Novat, și-au ales șeful - Bp Fort Nasha, care a fost hirotonit de alți cinci episcopi cărora li sa interzis să slujească la acea vreme din cauza apostaziei Mai devreme, Novat a stabilit o relație cu episcopul schismatic roman No-Vatian, care a primit ilegal episcopia și s-a îndepărtat de episcopul legitim al Romei Cornelia După aceea, cele două schisme s-au unit într-una singură, deși pe principii diferite: de exemplu, dacă Novatus și Felicissimus pledează pentru acceptarea rapidă a celor căzuți în Biserică, atunci Novațian, dimpotrivă, a propovăduit o severitate deosebită față de ei, oferindu-le pentru a acorda iertare lui Dumnezeu În Orient, nova-cianii se numeau kafars (din grecescul katharoi "curat"), crezând că restul Bisericii s-a pângărit prin comuniunea cu păcătoșii Pe vremea lui Ciprian, adâncimea diviziunilor bisericești în chestiuni de disciplină era de așa natură încât chiar și lupta împotriva schismelor a dat naștere, în mod paradoxal, la noi schisme Așa a fost împărțirea dintre Roma și Antiohia, pe de o parte, și Cartagina și Cezareea din Capadocia, pe de altă parte, asupra chestiunii rebotezării ereticilor și schismaticilor (despre aceasta vezi І З д ) - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Donatistul s-a despărțit în Africa La jumătate de secol după schisma lui Novatus și Felicissimus, Biserica Cartagineză a cunoscut o nouă schismă Ca și prima, s-a petrecut după persecuție (de data aceasta sub împăratul Dioclețian, în - ) și a fost generată inițial de dispute cu privire la canonicitatea numirii din (sau ) a episcopului cartaginez Cecilian (aici vedem și o asemănare deplină cu schisma anterioară, când Novatus a contestat canonicitatea hirotoniei Sfântului Ciprian la doar doi ani după botezul acestuia din urmă) Partidul celor care nu au fost de acord cu candidatura lui Cecilian (în timpul numirii căreia s-au comis abateri de procedură) l-a numit pe Bp Majorina În , imp Constantin cel Mare, pe când se afla în Cartagina, a intervenit în neînțelegerile bisericești, sprijinindu-l pe Cecilian După moartea lui Majorin, schisma a fost condusă de Episcop Donatus, care a dat numele întregii mișcări schismatice Atunci împăratul a trimis cazul lui Cecilian și Donatus în luarea în considerare a Papei Miltiade (Melchiade) (episcop în / - ) Acesta din urmă, în deplină concordanță cu procedura bisericească tradițională pentru judecarea unui episcop, a convocat un conciliu de episcopi italieni și galici ( ), care l-au recunoscut pe șeful legitim al Bisericii cartagineze a lui Cecilian În noiembrie , Constantin a emis un decret punitiv împotriva susținătorilor lui Donatus, iar autoritățile locale au început să-și disperseze întâlnirile Doctrina donatistă s-a bazat pe un rigorism similar cu opiniile lui Tertulian și ale lui Ciprian timpuriu al Cartaginei, ale căror scrieri donațiștii le țineau în mare cinste Ei au predicat "Biserica Sfinților" - adică Biserica este imaculată, nu acceptă păcătoși și apostați Ei au învățat despre validitatea nu doar a sacramentelor Bisericii, ci doar a acelor sacramente săvârșite de un episcop drept care nu s-a pătat cu un comportament laș în timpul persecuției Donatiștii venerau martirii și respingeau unirea Bisericii cu statul Ei i-au rebotezat pe "catolicii" care veneau la ei, considerând doar Botezul lor ca fiind cu adevărat sfânt și binecuvântat În ciuda tuturor semnelor de scindare, Biserica Cartagineză a ocupat inițial o poziție destul de pașnică în raport cu donatistii, datorită înaltei lor autorități morale, și a acceptat clerici care s-au întors de la aceștia în același rang (cf Regulile ( ), al Sinodului Cartaginez din ( )- ( ), ( )) După cum a scris blzh Ieronim, "aproape toată Africa a trecut de partea donatiștilor" De fapt, în , Donatus a reușit să convoace dintre susținătorii săi la un consiliu Comunitățile donatiste au fost înființate în Italia, - - Istoria dogmelor Apologetică Luptă împotriva ereziilor Spania și Galia Suport în - Unii donațiști ai revoltei africane a berberilor au restabilit în cele din urmă puterea imperială împotriva lor De la începutul secolului al V-lea Biserica Cartagineză, în alianță cu statul, a început o luptă activă împotriva donatiștilor Ca urmare a eforturilor depuse, mișcarea schismatică a început să scadă, ierarhia donatistă a început să revină la Biserica Catolică După cucerirea Africii de Nord de către vandali în , sursele de informații despre donațiști au devenit foarte rare Cucerirea arabă a Africii la mijlocul secolului al VII-lea a pus capăt complet divizării Melitianul s-a despărțit în Egipt În timpul persecuției lui Dioclețian și Maximin Daza ( - ), în Biserica Alexandriană a început o schismă Din moment ce mulți episcopi egipteni, inclusiv primatul Bisericii Alexandrine, schmch Petru al Alexandriei ( - ), s-a ascuns de persecuție sau au fost întemnițați, Melitius, ep Lykopolsky (Tebaida, Egiptul de Sus), a început numirea neautorizată a episcopilor la scaunele goale și a atras o parte din clerul alexandrin de partea sa Această practică s-a întâmpinat cu un refuz dur din partea lui Petru al Alexandriei Sinodul bisericesc care s-a întrunit în sub conducerea sa ia condamnat pe melițieni (Afan Alex Apol împotriva arienilor, ) Din moment ce Melitius însuși a fost arestat de autorități și expulzat din Egipt în Palestina, Biserica a fost inițial capabilă să oprească răspândirea schismei În curând situația a fost agravată de întrebarea atitudinii față de apostați Chiar înainte de încheierea persecuției, episcope Petru a emis o enciclică (o scrisoare de district a unui arhiepiscop sau mitropolit către episcopii subordonați), în care a ordonat ca cei căzuți să fie admiși imediat la pocăința bisericească (publică) dacă se lepăda de Hristos după ce au fost întemnițați și torturați Cei care făceau jertfe de bună voie trebuiau să-și dovedească disponibilitatea de a se întoarce în Biserică încă un an, după care au primit o penitență specială Enciclica lui Petru conținea și o justificare detaliată, bazată pe Biblie, pentru a fugi de persecuție Melitios, care a îndurat închisoarea și astfel a devenit mărturisitor, ca și mulți alți mărturisitori, nu a fost de acord cu poziția întâistătorului Bisericii Alexandrine Pe de o parte, "scrisorile de pace" lor de recomandare erau acum lipsite de orice forță Pe de altă parte, ei credeau că până la sfârșitul persecuției, nimeni nu ar trebui să fie acceptat în Biserică pentru a evita o nouă apostazie Melitienii au luat astfel exact aceeasi pozitie - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) care a fost ocupată anterior de Sf Ciprian în relație cu Novatus și Felicissimus Diferențele pe această temă au dus la agravarea schismei Melithian Când a fost promulgat edictul lui August Galerius pentru a pune capăt persecuției (aprilie ), Melitius s-a întors triumf în Egipt După aceea, episcopii melitici au fost instalați ilegal în multe eparhii Situația Bisericii a fost complicată de martiriul brusc al Episcopului Petru, care în toamna anului a fost brusc prins și decapitat din ordinul lui Cezar Maximinus Daza (Eusebiu Biserica ist IX, , ) La Sinodul I Ecumenic de la Niceea au fost adoptate o serie de decrete împotriva melitenilor - în special, conform Canonului , întreaga Biserică Egipteană ar trebui să fie sub jurisdicția Arhiepiscopului Alexandriei Printr-o rezoluție conciliară specială, Melitios și episcopii numiți de el li s-a interzis să slujească, totuși, ei au fost lăsați în rangul lor cu dreptul de a prelua conducerea eparhiilor locale ale Bisericii din Alexandria după moartea "catolicului" "episcop Acest lucru a necesitat și alegerea lor legală de către cler și popor și confirmarea în această funcție de către Arhiepiscopul Alexandriei Concluzii despre cauzele și semnificația schismelor bisericești Schismele bisericești secolele II-III nu au fost dogmatice, ci disciplinare Ele s-au bazat pe idei eclesiologice importante - despre rolul revelației profetice în Biserică (schisma Montanus), despre admisibilitatea sau inadmisibilitatea indulgențelor canonice (așa-numita economie) (schismele lui Hippolit și Novațian la Roma, schismele) lui Novatus / Felicissimus și Donatus în Africa de Nord, schisma lui Melitius Likopolsky în Egipt), despre unitatea Bisericii și validitatea Tainelor Bisericii (disputa dintre Roma și Cartagina privind rebotezarea ereticilor) Motivul principal al schismelor în Biserică a fost (și rămâne) faptul că ierarhii individuali (uneori preoți) și-au pus opiniile și ambițiile personale mai presus de interesele comunității bisericești Întrucât schismele sunt un rău necondiționat pentru Biserică și o ispită pentru credincioși, mulți sfinți (în special, Ciprian al Cartaginei) și-au explicat apariția prin înălțare umană sub influența unui principiu diabolic malefic Această explicație este destul de evidentă, dar incompletă - la urma urmei, diavolul este mereu la lucru, iar despărțirile nu se întâmplă des Trebuie amintit că schismaticii înșiși, de regulă, erau oameni cu o viață creștină strictă, asceții, dau un exemplu - - Istoria dogmelor Apologetică Luptă împotriva ereziilor moralitate înaltă Ei au înțeles bine atât răul mândriei, cât și valoarea unității bisericii Cu toate acestea, din motive întemeiate, au încălcat disciplina bisericească: unii (Novat, Donat) - pentru că au fost martori la o nedreptate desăvârșită (numirile de episcopi controversate din punct de vedere canonic), alții (Sf Ipolit, Montanus, Novațian, Melitie de Lykopol) - pentru că morala lor cerințele s-au dovedit a fi prea mari pentru majoritatea credincioșilor Astfel, greșeala lor a fost că nu au putut găsi echilibrul potrivit între smerenie (supunerea față de voința Bisericii) și conștiința propriei neprihăniri Încălcarea disciplinei și a legii în orice comunitate umană este cu siguranță pedepsită, cu toate acestea, din păcate, se întâmplă din când în când Motivul abaterilor disciplinare nu sunt doar calitățile personale ale subordonaților, ci nu în ultimul rând, greșelile administrative ale superiorilor - de exemplu, încălcarea principiilor colegialității, lipsa de tact și respect față de subordonați, nedreptate Pentru a preveni schismele în Biserică, este necesar să se tragă concluzii din istorie și, în primul rând, să se prevină nedreptatea și încălcările canonice în Biserică, iar în al doilea rând, să se răspundă rapid nemulțumirii care apare în episcopat, să se discute prompt problemele apărute fără împingându-le adânc și nepermițându-le să se reverse într-o scindare și, în cele din urmă, în al treilea rând, să se abțină de la rigorismul excesiv în materie disciplinară, să țină cont de diferența și fragilitatea naturii umane Depăşirea schismelor din secolele II-IV nu avea doar o importanță practică în sensul restabilirii unității bisericii, ci și o mare semnificație teoretică, căci în polemicile cu schismaticii bazate pe Sfântul Scriptura și Tradiția au format doctrina teologică a Bisericii - eclesiologia, precum și doctrina hranei spirituale a creștinilor - teologia pastorală Așa cum persecuția păgână, care a slăbit temporar Biserica, a dus în cele din urmă la o răspândire și mai mare a creștinismului, la fel și lupta împotriva schismelor a întărit în cele din urmă Biserica în sens teoretic și teologic, dându-i o experiență neprețuită de introspecție și autocunoaștere Trăsături ale situaţiei dogmatice a epocii S-a spus deja mai sus că creștinismul timpuriu a fost foarte eterogen în interpretarea multor detalii ale doctrinei, care în timpul nostru au o singură prezentare obligatorie Prin urmare, nu putem aplica, strict vorbind - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica într-un imperiu păgân ( - ) la aceste interpretări ale cuvântului "erezie" în sensul modern (o doctrină condamnată de Biserică într-un sinod) Mai degrabă, se poate vorbi de erezii în sensul original, apostolic al cuvântului ( Cor XI, etc ) - ca opinii teologice private Luând în considerare ereziile (ideile teologice) secolele II-III trebuie amintit că teologia este întotdeauna o încercare a unui autor individual de a oferi o analiză logic coerentă a anumitor poziții dogmatice ale Bisericii Această experiență poate fi recunoscută de Biserică drept ortodoxă sau eretică Cu toate acestea, recunoașterea depinde nu numai de conținutul însuși al credinței Bisericii, ci și de memoria ei istorică, de ideile ei acumulate despre deciziile corecte și greșite, care se reflectă în lucrările autorilor autorizați sau în hotărârile Sinodelor Deci, de exemplu, astăzi este imposibil să spunem că Dumnezeu Fiul (sau Duhul Sfânt) nu este egal cu Dumnezeu Tatăl și, în același timp, rămâne membru al Bisericii, deoarece în cursul disputelor dogmatice ale secolul al XV-lea această teză a fost condamnată în repetate rânduri, iar susținătorii ei au fost anatematizați Cu toate acestea, înainte de decizia conciliară pe această temă, a rămas o opinie teologică privată și a fost deschisă discuțiilor De-a lungul timpului, setul de prevederi și interpretări obligatorii (dogme), în continuă extindere, s-a format într-un corpus de teologie creștină, care există până în zilele noastre Ar fi o greșeală să transferăm situația actuală în teologie în primele secole ale creștinismului După cum am menționat deja, principala sursă de învățătură la acea vreme nu era autoritățile recunoscute, ci experiența creștină directă a comuniunii cu Dumnezeu (vezi, de exemplu, Ioan) Cu toate acestea, odată cu slăbirea elementului profetic și transformarea conștiinței bisericești către o ordine și o disciplină ierarhică, au ieșit în prim-plan modele mai raționaliste de construire a doctrinei religioase erezii triadologice Cele două erezii triadologice principale sunt modalismul și dinamismul Ele sunt adesea grupate sub denumirea de monarhianism, i e doctrina unității de poruncă a lui Dumnezeu Tatăl în Sfânta Treime (cf greacă tsovosrhia) De fapt, acestea sunt învățături de diverse origini Întrucât ambele erezii ating problema relației lui Dumnezeu Fiul cu persoana lui Hristos, ele pot fi considerate atât erezii triadologice, cât și hristologice Considerate din punct de vedere al hristologiei, modalismul și dinamismul au primit alte denumiri în tradiția teologică - respectiv, patripasianism (din latinescul Patris passio "suferința Tatălui") și adopționism (din latinescul adoptio "adopție") - - Istoria dogmelor Apologetică Luptă împotriva ereziilor Modalismul Primul tip de monarhism este modalismul Originea sa exactă și chiar parțial conținutul său este încă un mister Teologi proeminenți ai acestei tendințe au fost nativii din Asia Mică Praxaeus și Noet (a doua jumătate a secolului al II-lea - prima jumătate a secolului al III-lea), iar Sabellius (sfârșitul secolului al II-lea - mijlocul secolului al III-lea) a fost cel mai faimos Unul dintre cele mai importante centre de răspândire a modalismului a fost Roma, unde Praxeus și Sabellius au încercat să-și stabilească teologia Papii Victor ( - / ), Zephyrin ( - (?)) și Calixtus ( - ) au patronat această doctrină, iar acesta din urmă a publicat chiar un tratat teologic, care conținea fundamentarea teologică a modalismului ideilor (deși cu diferenţe de termeni faţă de Sabellius) Shmch Hippolytus al Romei (în tratatul "Philosofumenes", vezi p ) a condus o polemică activă împotriva modalismului Papei Calixt, fapt pentru care acesta din urmă chiar l-a excomunicat din Biserică Cauzele modalismului Modalismul se bazează pe dorința de a crea un sistem teologic care să satisfacă două cerințe simultan - pe de o parte, a presupus existența unui singur Dumnezeu și, pe de altă parte, prezența unei naturi divine în Hristos Ideea de monoteism a fost extrem de importantă pentru primii creștini, deoarece opoziția monoteismului biblic față de politeismul imperial a fost folosită activ în polemicile creștine împotriva păgânismului Dar dacă textul Vechiului Testament despre problema monoteismului din acele zile practic nu a provocat îndoieli (Ex XX, - ), atunci au apărut dificultăți cu dovezile Noului Testament Există doar două contexte în Noul Testament în care Fiul (Hristos) este menționat împreună cu alte două Persoane ale Sfintei Treimi: Mergeţi deci, faceţi ucenici din toate neamurile, botezându-i în numele Tatălui şi al Fiului şi al Sfântului Duh (Mat XXVIII, ); Harul Domnului nostru Iisus Hristos și dragostea lui Dumnezeu Tatăl și părtășia Duhului Sfânt cu voi toți ( Cor XIII, ) Natura acestor mărturii nu este complet clară (de exemplu, numai Dumnezeu Tatăl este numit Dumnezeu în pasajul al doilea), așa că teologii timpurii le-au putut interpreta în moduri diferite De mai multe ori în Noul Testament Hristos este numit în mod explicit Dumnezeu Da, aplicația Toma strigă către Isus cel înviat: "Domnul meu și Dumnezeul meu!" (Ioan XX, ) În prima sa epistolă, Sf Ioan Teologul spune și despre Hristos: "Acesta este Dumnezeu adevărat și viața veșnică" ( Ioan V, ) Hristos este numit Dumnezeu și în Sf Pavel, cf : "De la ei [iudei] Hristos după trup, care este Dumnezeu peste toate" (Rom IX, ); "Dumnezeu S-a arătat în trup, S-a îndreptățit pe Sine în Duhul" ( Tim III, ); "în el - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) este locuită de toată plinătatea Dumnezeirii trupească" (Col II, ) Foarte misterios folosit cândva ap Expresia lui Pavel, în care se vorbește despre Hristos ca "existând după chipul (litere," forma ") lui Dumnezeu" (ev |yurfg| Ѳsov ѵtgarhsov) (Fil II, ) Pe vremea iudeo-creștinismului, statutul lui Iisus Hristos în raport cu Dumnezeu Tatăl nu a primit o explicație detaliată, întrucât primii teologi s-au limitat la a proclama în Hristos doar demnitatea mesianică Cu toate acestea, odată cu apariția creștinismului pe scena mondială, această problemă a devenit una dintre principalele - până la urmă, numirea directă a lui Hristos ca Dumnezeu (cf Rom IX, ) a contrazis monoteismul strict din Vechiul Testament și a condus la recunoașterea a doi zei Din încercarea de a combina propunerea divinității Fiului și unitatea lui Dumnezeu s-au născut teologia logos a Apologeților (vezi mai sus), multe dintre pozițiile gnosticismului (vezi mai jos) și modalism Esența sabellianismului După cum am menționat deja, nu cunoaștem cu exactitate teologia lui Sabellius - mai ales că în controversele bisericești de la mijlocul secolului al XV-lea învățăturile sale au fost adesea confundate cu învățăturile lui Marcellus din Ancyra, găsind în ele asemănări sau chiar continuitate În termeni cei mai generali, putem spune că Sabellius considera că Tatăl și Fiul sunt o singură entitate, pe care a numit-o "Fiul-Tatăl" și care, în funcție de scopuri, ia diferite "moduri" (din latinescul modus) "modul de acțiune") sau "măști", "măști" (lrbosola) Dumnezeu este o Unitate (Monada), care în istoria creației și a revelației "se desfășoară" în Treime (Triadă) Logosul divin, după Sabellius, nu este identic cu Fiul, ci este Dumnezeu în stadiul de desfășurare (tranziție) a Monadei în Triada, Dumnezeu "vorbind" (adică "Cuvântul" - cf Ioan I , ) Pentru prima dată Dumnezeu-Logos S-a revelat pe Sine în revelația Vechiului Testament în modul Tatălui, în vremurile Noului Testament - în modul Fiului, iar după Înălțarea Domnului Dumnezeu apare ca Duh Sfânt La sfârșitul lumii, Dumnezeu va deveni din nou Unitatea-Monada originală, care a existat chiar înainte de crearea lumii Astfel, Sabellius, de fapt, distinge în singura și transcendenta Dumnezeu-Monada nici măcar trei, ci patru moduri ("moduri de acțiune"): modul creator originar al Logosului, care în cursul revelației "se desfășoară" succesiv în modurile Tatălui, Fiului, Duhului Sfânt Întrucât Tatăl și Fiul sunt una (Ioan X, ; cf Ioan XIV, ), se poate presupune că și Dumnezeu Tatăl a suferit pe cruce (de unde și o altă denumire a modalismului inventată de Tertulian - "patripasianism", vezi ch mai mare) Adversarii lor, care nu l-au considerat pe Dumnezeu Fiul - - Istoria dogmelor Apologetică Luptă împotriva ereziilor modul Tatălui, ci Persoana independentă a Sfintei Treimi, modaliștii (Calyxtus) numiți "biteiști" În ciuda faptului că în învățătura lui Sabellius a fost condamnată oficial de Biserica din Alexandria, iar în anul următor de către Biserica Romei, ea pare să fi avut o circulație destul de largă, mai ales în Africa de Nord (Libia și Pentapolis ) Urmele lui se pierd abia la sfârșitul secolului al IV-lea Influența modalismului asupra teologiei ulterioare Modalismul a avut implicații de anvergură pentru teologie În esență, a reprezentat o alternativă teologică la subordinaționism Să reamintim că subordonatorii nu au considerat că Fiul și Duhul sunt consubstanțiale cu Dumnezeu Tatăl - cu alte cuvinte, nu și-au recunoscut egalitatea în divinitate Modaliștii, dimpotrivă, afirmau consubstanțialitatea deplină a Fiului și a Duhului Sfânt față de Dumnezeu Tatăl, totuși, Le-au negat o existență personală independentă (ipostazitate), recunoscându-I doar ca "moduse" (forme) ale unicului Dumnezeu Dezvoltarea ulterioară a teologiei a trecut printr-o sinteză a prevederilor corecte ale subordonării și modalismului: din prima, a fost împrumutată doctrina naturii ipostatice a celor trei Persoane ale Sfintei Treimi, iar din a doua, ideea lor consubstanțialitate unul față de celălalt în Divinitate În modalism, subordinațiștii (Arie și adepții săi) l-au acuzat pe Sf Alexandru al Alexandriei și apărătorii Sinodului de la Niceea De asemenea, nu este o coincidență faptul că celebrul teolog nicean Marcellus din Ancyra (vezi mai jos) a fost acuzat că a aderat la această învățătură Marea semnificație pozitivă a modalismului în istoria Bisericii constă în depășirea subordinaționismului antic și în pregătirea teoretică a teologiei trinitare niceene Dinamism Dinamismul, ca și modalismul, este o erezie triadologică Cu toate acestea, are o altă origine Dacă modalismul este o altă variantă a teologiei elenizate, atunci dinamismul este un ecou al credințelor iudeo-creștine Iudeo-creștinismul a fost caracterizat printr-un accent pus pe unitatea lui Dumnezeu și pe recunoașterea lui Isus ca Mesia ("cel uns") în sensul tradițional evreiesc al cuvântului Dinamismul învață despre unitatea absolută a lui Dumnezeu, iar Fiul-Logos născut de El nu este o Persoană independentă a Sfintei Treimi, Pentapolis (Pyatigradie) - cinci orașe grecești de pe coasta de nord-est a Libiei (Ptolemaida, Apollonia etc ) Sub Dioclețian, ei au fost uniți în provincia Libia, Pentagrad sau Libia Superioară În termeni bisericești, era subordonată Alexandriei, dar avea un mitropolit și dreptul de a întruni propriile Consilii Locale Cucerit de arabi între și - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserică într-un imperiu păgân ( - ) dar numai proprietatea lui Dumnezeu, Puterea Sa - Greacă bbhacid (cf Cor I, - ) Cu această înțelegere a lui Dumnezeu Fiul, Hristos este tocmai omul Isus, asupra căruia s-a pogorât aceeași Putere care a coborât atât asupra profeților, cât și asupra patriarhilor Vechiului Testament El este Fiul lui Dumnezeu nu prin natură, ci "prin adopție" (de aici un alt nume pentru această învățătură - adopționismul) Prin analogie cu Fiul și cu Duhul Sfânt, Duhul a fost de asemenea considerat a nu fi o Persoană independentă, ci doar una dintre proprietățile (puterile) unicului Dumnezeu Dinamismul s-a răspândit mai ales în rândul popoarelor semitice și afro-asiatice (evrei, aramei, sirieni, arabi, copți), dar a avut un impact vizibil și asupra unor centre creștine precum Antiohia și Roma Datorită influenței iudeo-creștinismului, această viziune a fost larg reprezentată în Biserica primară, totuși, primii teologi dinamiști celebri apar abia la sfârșitul secolului al II-lea - începutul secolului al III-lea: astfel au fost, de exemplu, Teodot cel Bătrân (Piele) din Bizanț, care a predicat la Roma (excomunicat de Papa Victor) și Teodot cel Tânăr (Schimbătorul), care a acționat în timpul pontificatului Papei Zephyrin Principalul reprezentant al dinamismului este considerat a fi Pavel de Samosata (circa - ), ep Antiohia ( - ) Din moment ce a slujit ca primat al uneia dintre cele mai importante Biserici crestine, dinamismul in interpretarea sa ne este cel mai bine cunoscut Pavel s-a bucurat de sprijinul lui Zenobia (( AP- ), conducătorul așa-numitului Imperiu Palmgir, care a apărut în timpul domniei împăratului Gallienus ( ) și a inclus Siria, Palestina și mai târziu Egiptul El a fost unul dintre primii ierarhi sub Zenobius, în ciuda faptului că era episcop, a deținut chiar funcția seculară de procurator ducenarius (adică procurator cu un salariu de stat de de sesterți) Părerile sale neobișnuite și modul de viață au atras în mod repetat atenția episcopilor locali, care s-au întâlnit de două ori la conciliul din Antiohia pentru a analiza învățăturile lui Pavel Primul sinod din s-a încheiat în nimic, deoarece Pavel, folosindu-și cunoștințele de dialectică (arta conversației filozofice), a reușit să se justifice Cu toate acestea, alte sinoade, ținute în - , l-au destituit totuși - totuși, pentru aceasta au trebuit să recurgă la ajutorul preotului sofist creștin Malchio și să folosească arta stenografiei (scrierea rapidă) Cu toate acestea, sprijinul lui Pavel din partea autorităților și a oamenilor bisericii a fost atât de mare încât el - - Istoria dogmelor Apologetică Lupta împotriva ereziilor și-a păstrat locul până în , când Imperiul Palmyra a fost anexat la Roma de către imp Aurelian ( - ) Acesta din urmă, deși el însuși se închina zeului păgân al Soarelui Invincibil (Sol Invictus), a decis să ia parte la disputa dintre creștini, luând partea Episcopului pus de catedrală Domnas ( / - / ), întrucât el a fost cel care a menținut comunicarea cu Scaunul Roman Influența dinamismului asupra teologiei ulterioare Spre deosebire de modalism, influența dinamismului asupra dezvoltării ulterioare a teologiei a fost mai degrabă negativă, în ciuda contribuției mari la depășirea defectului fundamental al sistemelor anterioare - subordinaționismul În Antiohia, după depunerea lui Pavel, de ceva vreme a continuat să existe o comunitate schismatică, al cărei presbiter era un savant bisericesc proeminent al timpului său, Lucian, care și-a deschis propria școală teologică Unul dintre discipolii lui Lucian a fost viitorul ereziarh Arie, care a învățat despre natura creată a Fiului Astfel, din școala dinamiștilor a ieșit arianismul, lupta împotriva căreia a durat o jumătate de secol și a luat mult timp și efort din partea Bisericii (vezi mai jos) Pavel din Samosata a fost unul dintre primii teologi care a folosit expresia "consubstanțial" (bzoopoyus;) atunci când a descris relația dintre Tatăl și Fiul Adevărat, în interpretarea sa, expresia "Fiul este consubstanțial cu Tatăl" însemna că ele reprezintă o singură esență, fără împărțire în Persoane Sinodul din Antiohia a respins această definiție ca o concesie față de sabellianism Trecutul obscur al termenului "consubstanțial" a fost unul dintre motivele pentru care crezul de la Niceea sa întâlnit ulterior cu o opoziție puternică în Est În plus, dinamismul lui Pavel de Samosata a devenit în secolul al V-lea unul dintre izvoarele ereziei hristologice a lui Nestorie (vezi mai jos) Întrebări de securitate pe această temă Care sunt asemănările și diferențele dintre schismă și erezie? De ce montanismul a fost mai mult o schismă decât o erezie? Care au fost fundalul și principiile de bază ale învățăturilor lui Montana? De ce Biserica a respins cu fermitate montanismul? Care sunt cauzele și semnificația schismelor bisericești din secolele II-IV ? Arătați pe exemplul schismelor individuale prejudiciul lor asupra unității bisericii Care este esența ereziei modalismului? Numiți principalele prevederi ale învățăturilor lui Sawellius Care este esența ereziei dinamismului Numiți principalele prevederi ale învățăturilor lui Pavel din Samosata - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) De ce modalismul și dinamismul sunt unite sub denumirea comună de monarhianism? Care este diferența dintre aceste fluxuri? Cum au influențat ei dezvoltarea ulterioară a teologiei? Literatură suplimentară pe această temă Bolotov V V Prelegeri despre istoria Bisericii Antice T II Minsk, S - (Sabellius), - (Montanism), - (schisma lui Calixtus și Hippolytus), - (schismele lui Novatus și Novatian), - (schisma a donatiștilor), - (schisma melițiană) Ivanov M S Erezie // PE T XVIII M , S - Pashkov D , preot Două vederi asupra realității sacramentelor în rândul creștinilor neortodocși // XVII Conferința Teologică a PSTGU T I M , S - Prokofieva N D , Fokin A R Adopție // PE T I M , S - Tkachenko A A Donatism // PE T XV M , S - Chichurov I S Biserica Ortodoxă Alexandriană (Patriarhia Alexandriei): De la întemeiere până la mijlocul secolului al VII-lea // PE T I M , S - ( - Schisma melitiană) Schaff F Istoria Bisericii Creştine T II creștinismul donikean - d Hr SPb , S - (erezii triadologice ale secolelor II-III) a Gnosticism (SA Medvedev) Iosticismul este o tendință religioasă complexă, ale cărei origini datează de la începutul secolului I î Hr În secolele II-III își cunoaște perioada de glorie și din secolul al XV-lea se estompează rapid Mici grupuri de gnostici din primul val au continuat să existe până în secolul al VIII-lea, influențând doctrina unor secte precum paulicienii și bogomilii Religia mondială de mult dispărută, maniheismul, se învecinează cu învățăturile gnostice Cuvântul gnosticism provine din greacă yvwaig "cunoștințe" și uѵsootihbd "deținerea de cunoștințe" Scriitorii bisericești timpurii au numit gnoză diverse (nu doar gnostice) mișcări religioase din primele secole, dar încă de la început, adevărata "gnoză" creștină a fost opusă "gnoză (cunoaștere) numită fals" ( Tim VI, ) Din acest nume reiese clar că gnosticii s-au concentrat tocmai pe cunoştinţele secrete, ai căror deţinători se considerau a fi Prin urmare, în mitologia și practica sa de cult, gnosticismul se îmbină cu ezoteric (accesibil doar inițiaților) - - Istoria dogmelor Apologetică Combaterea ereziilor cu sistemele filozofice (platonism, pitagorism, hermetism) și culte secrete (de mister) ale antichității târzii Gnosticii înșiși s-au numit pneumatici (adică "spirituali", cf greaca lѵspatikhoi) Mărturii străvechi despre gnostici Originile gnosticismului (istoric, cultural, psihologic) se pierd în semiîntunericul cunoașterii noastre foarte vagi a învățăturilor religioase din epoca formării creștinismului În plus, gnosticismul a fost împins relativ repede de creștinismul "catolic" la periferia vieții spirituale Slăbiciunea neîndoielnică a gnosticismului în lupta împotriva creștinismului a fost marea fragmentare a celui dintâi și coeziunea celui din urmă De fapt, gnosticismul, spre deosebire de Biserică, era o colecție de comunități (secte) disparate care aveau diferențe doctrinare semnificative între ele Multe dintre sectele gnostice au dispărut fără urmă Deoarece nu aveau adepți direcți, documentele gnostice propriu-zise aproape că nu au fost disponibile cercetătorilor pentru o lungă perioadă de timp Cât despre alte mărturii, scriitorii bisericești care au scris despre gnosticism nu și-au pus sarcina de a propaga gnoza și nu o poveste obiectivă despre aceasta, ci de a o combate Prin urmare, pentru o lungă perioadă de timp, descendenții au avut o idee unilaterală a învățăturilor gnostice, în timp ce istoria actuală este încă limitată la câteva date aproximative O mare parte din informațiile noastre despre gnosticism provin din polemicile creștine ortodoxe împotriva gnosticilor Deci, oamenii apostolici din Schmch s-au certat cu gnosticii Ignatie purtatorul de Dumnezeu (anii de episcopie: c - c / ) si schmch Policarp din Smirna Sf Iustin Filosoful a fost primul care a scris o carte împotriva ereziilor (inclusiv gnosticilor), dar cea mai veche lucrare antignostică care a ajuns până la noi este Sf Irineu de Lyon (mijlocul secolului al II-lea - c ) "Refutarea cunoștințelor pseudo-nominale", mai cunoscută ca "Împotriva ereziilor" (scrisă în - ?) Mulți autori marcanți secolele II-III De exemplu, Tertulian, St Hippolytus al Romei și Clement al Alexandriei - s-au impus ca oponenți activi ai gnosticismului Problemele antignostice continuă să apară în lucrările Părinților Bisericii și după declinul Mișcării Gnostice (Sf Epifanie al Ciprului, Împotriva ereziilor) Până la mijlocul secolului XX scrierile gnosticilor în traducerea coptă din greacă erau cunoscute doar în câteva coduri antice de papirus: acestea sunt codurile lui Askevian (secolul al IV-lea), Brutian ("Codul lui Bruce") și Papirusul Berlin În , Egiptul a făcut un - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica într-un imperiu păgân ( - ) este o acoperire care ne-a extins foarte mult cunoștințele despre gnosticism În zona orașului Nag Hammadi (în antichitate această așezare era cunoscută sub numele de Henoboskion) a fost găsită o "bibliotecă" de texte gnostice Din păcate, manuscrisele sunt pline de lacune Așa-numita "Bibliotecă Nag Hammadi" este o colecție de de texte grupate în coduri manuscrise Dintre acestea, un text - Apocrifonul lui Ioan apare de trei ori, iar Evanghelia Adevărului și Epistola Fericitului Eugnost - de două ori În plus, biblioteca include texte ermetice (lucrări compilate în cadrul cultului misterios al zeului Hermes Trismegistus, adică "De trei ori cel mai mare") și un fragment din "Statul" lui Platon Aceste texte sunt scrise în coptă, dar au fost traduse din greacă, care apare adesea ca cuvinte grecești lăsate netraduse Adesea acest lucru s-a întâmplat pentru că traducătorii le-au interpretat ca nume proprii aparținând ființelor divine Există o versiune conform căreia manuscrisele provin de la mănăstirea Ennaton din apropiere, fondată de Sf Pahomius Principala dovadă în acest sens este că pe coperta unui cod se folosea documente economice monahale Originea gnosticismului Legătura sa cu creștinismul Potrivit Sf Iustin Filosoful ( a Apologia ) și Sf Irineu de Lyon (Împotriva ereziilor I, ), primul gnostic cunoscut a fost Simon, poreclit Mag (greacă tsauod "magician"), menționat în cartea Faptele Apostolilor (VIII, - ) Învățăturile lui Simon nu ne sunt tocmai cunoscute, dar porecla lui vorbește de la sine Urmașii săi erau numiți simonieni Simon Magus a fost venerat în special în regiunea palestiniană Samaria Ucenicul său Menandru, și după el un alt gnostic, Satornilus, au trăit și au predat în Antiohia Gnosticismul este adesea menționat ca un produs al sincretismului religios al erei principatelor (secolele I-III) În general, așa este Cuvântul "sincretism", fiind însă un termen prea general, ne ascunde esența gnosticismului, transferându-ne atenția asupra metodei formării lui Într-adevăr, gnosticismul combină elemente ale creștinismului, zoroastrismului, iudaismului, cultelor secrete mediteraneene cu unele amestecuri de platonism vulgar Cu toate acestea, cu greu se poate spune că gnosticismul este pur și simplu un amestec de Lat lacună înseamnă "un gol în text" Sincretismul este un termen religios care se referă la combinația de credințe religioase și practici de cult de diferite origini - - Istoria dogmelor Apologetică Luptă împotriva ereziilor din aceste învățături Are specificul său, dar împrumută în mod liber anumite prevederi de la concurenți, pe care le integrează în sistemul său Pe lângă asemănările cu toate învățăturile de mai sus, gnosticismul conține ceva care le contrazice sau le depășește De exemplu, astfel de termeni ai platonismului antic ca "materie" și "demiurg" apar adesea în construcțiile gnosticilor, dar în niciun caz nu întotdeauna într-un context platonic Cel mai important text care clarifică relația dintre gnosticism și platonism este lucrarea Împotriva gnosticilor, scrisă de cel mai proeminent filozof al epocii elenistice, Plotin ( - ) Plotin este considerat fondatorul neoplatonismului, care a devenit ultima direcție majoră a gândirii filozofice antice (o direcție, de altfel, și sincretică) Gnosticii au participat la cursurile lui Plotin și au făcut cunoștință personală cu el, ceea ce în sine nu era ceva excepțional, deoarece Plotin era o figură publică prin natura operei sale Discipolul credincios al lui Plotin, Porfiry, în Viața lui Plotin citează direct numele acestor oameni și îi numește creștini, deși în lucrarea Împotriva gnosticilor, Plotin își îndreaptă pretențiile în principal către componentele metafizice și etice, și nu către componentele religioase a gnosticismului Destul de des, savanții moderni atribuie gnosticismului origini precreștine sau necreștine Odată cu mișcarea gnostică în creștinism, au existat tendințe similare în iudaism (sub forma așa-numitului misticism Merkabi) și în păgânism (neopitagorismul, hermetismul) Cu toate acestea, gnosticismul și-a atins cea mai mare înflorire și glorie în forma sa creștină O trăsătură distinctivă a gnosticismului creștin a fost că, spre deosebire de învățăturile contemporane, el a preferat limbajul creștin de exprimare a ideilor sale Există o legătură clară între literatura creștină canonică și construcțiile gnostice În special, gnosticii folosesc mulți termeni pe care îi găsim, de exemplu, în Noul Testament: eon "vârstă", spiritual (numele de sine al gnosticilor) (Rom XV, ; Cor II, ; III) , ; Gal VI, ), Pleroma (plinătatea) (Efes I, ; III, ; Col II, ), referiri ciudate la îngeri (Col I, - ; II, - ) ), sugerează că trupul Hristos era diferit de oameni (Fil II, - ; Rom VIII, ) Există paralele stilistice și substanțiale evidente între scrierile gnostice și corpus lui Ioan De o importanță deosebită în mediul gnostic au fost cărțile cunoscute sub numele de Apocrife Dacă, pentru a asimila cărţile distribuite în cadrul - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) mediul bisericesc, gnosticii aveau nevoie de o interpretare specială, adesea încordată sau asociată cu o distorsiune a textului, apocrifele erau adesea operele gnosticilor înșiși și, prin urmare, conțineau deja implicit bazele învățăturii lor, care erau atribuite diferiților autori, adesea lui Hristos Însuşi şi apostolilor Trebuie amintit că însuși cuvântul apocrif a fost folosit pentru prima dată de același Irineu din Lyon, în treacăt, în contextul "au cărți apocrife și falsificate" (Contro ereziile ) În greacă, cuvântul apocrif înseamnă "ascuns, secret" Începând cu Irineu, toate lucrările creștine timpurii care nu au fost incluse în canon se numesc astfel Nu toți sunt de natură gnostică Întâlnim deja mențiunea existenței textelor falsificate în Epistola a II-a a Sf Pavel către Tesaloniceni (II, ) Cu toate acestea, nu trebuie uitat că în creștinismul timpuriu nu exista o divizare strictă în canon și apocrife și s-a întâmplat ca cărțile care erau considerate incontestabile într-o parte a imperiului să fie recunoscute ca false sau îndoielnice în alta Deocamdată, este important să ne amintim că aceste texte nu au fost în niciun caz considerate întotdeauna false Dar cel mai important, figura lui Hristos din învățăturile gnosticilor a ocupat adesea un loc central Hristosul gnostic nu este ca Hristos așa cum îl cunoaștem din cele trei (așa-numitele evanghelii sinoptice) ale lui Matei, Marcu și Luca Adesea el se află undeva în afara lui Hristos pe care suntem obișnuiți să-l vedem în aceste Evanghelii: în spatele Lui (exprimând o oarecare înțelepciune ascunsă prin cuvinte și adesea acțiuni care au un dublu sens; așa se naște exegeza alegorică gnostică), după El (fiind după Înviere), înaintea Lui (vorbind despre nașterea Sa veșnică) Deși trebuie remarcat faptul că acest lucru se aplică numai Evangheliilor sinoptice, iar în Evanghelia după Ioan aceste elemente sunt prezente De asemenea, legat de Evanghelia lui Ioan cu revelațiile gnostice este că este, parcă, o completare la Evangheliile sinoptice: de multe ori raportează ceva nou, dar nu repetă poveștile deja descrise în ele; iar dacă se repetă (de exemplu, episodul cu izgonirea negustorilor din Templu, învierea în Betania, Cina cea de Taină, Răstignirea, Învierea), atunci descrierile lui Ioan diferă de cele sinoptice Cu toate acestea, în ciuda faptului că aceștia sunt, parcă, doi Hristoși diferiți, ei sunt legați prin faptul că sunt mijlocitori între Dumnezeu și lumea căzută Iar al doilea - apocrif, ascuns - pare să se ascunde în spatele lui Isus istoric Gnosticii își creează uneori proprii salvatori, dar cel mai adesea este același Isus Hristos Astfel, chiar și evenimentele descrise în - - Istoria dogmelor Apologetică Luptă împotriva ereziilor evangheliile sinoptice capătă o interpretare suplimentară, care decurge din cunoașterea secretă, și devin revelații ale altor mistere Se pare că gnosticii au fost primii care au pus bazele unui gen de mai târziu atât de popular precum interpretarea textelor Noului Testament Și acest lucru nu este surprinzător - la urma urmei, gnosticii nu și-au putut corela în mod direct toate ideile cu originalul texte creștine și cu Hristos Însuși din tradiția bisericească Primul teolog, a cărui lucrare pune bazele genului creștin de interpretare, a fost faimoasa Bazilide gnostică alexandriană (m în prima jumătate a secolului al II-lea) Interpretările gnostice au fost predominant alegorice În plus, putem stabili o legătură între gnosticism și creștinismul ecleziastic în domeniul triadologiei Sfânta Treime - Tatăl, Fiul și Duhul Sfânt - a fost recunoscută în principiu (deși cu diverse rezerve) de către toți primii teologi de la Sf Pavel către Pavel din Samosata Același lucru a fost valabil și pentru Trinitate și pentru gnostici Ei au introdus în mod activ alte ființe divine în sistemul lor (influența păgânismului este clar vizibilă în aceasta), cu toate acestea, toate cele trei Persoane ale Sfintei Treimi sunt cu siguranță prezente în învățătura gnostică creștină, în plus, ele ocupă un loc central în ea, ca și în creştinismul bisericesc Există Tatăl, izvorul Divinului, Dumnezeu Însuși Există un Fiu, atât în simțurile cosmice (ca Minte Divină, născută din Tatăl), cât și în simțurile soteriologice (ca Mântuitor al credincioșilor, care dezvăluie cunoașterea divină) Prezența primului sens aduce gnosticismul mai aproape de creștinismul bisericesc, spre deosebire de iudeo-creștinismul În al doilea, El este în mod clar asociat cu Iisus Hristos istoric, deși percepția gnostică nu coincide cu imaginea lui Hristos din Evangheliile sinoptice Prezent în sistemele gnostice și în Duhul Sfânt De asemenea, gnosticismul creștin este creștin în locul său de reședință Potrivit primei și a doua epistole ale Sf Ioan Evanghelistul (vezi mai jos), profeții gnostici ar fi putut foarte bine să fi locuit în interiorul bisericii Aproximativ în același spirit, se poate interpreta situația de pe vremea apologeților, care au trăit în epoca de glorie a gnosticismului Potrivit Sf Irineu de Lyon, gnosticii s-au convertit într-un mediu creștin fără a-și dezvălui pe deplin credințele, ceea ce era în deplină concordanță atât cu tendințele elitiste din gnosticismul însuși, cât și cu atitudinea generală a creștinilor față de înstrăinarea de lume Epifanie al Ciprului, care a murit la începutul secolului al V-lea un bătrân adânc, spuse - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ), ca și în tinerețe, au încercat să-l implice în secta gnostică, care exista în secret în cadrul comunității creștine După cum sa menționat deja, apartenența "bibliotecii" din Nag Hammadi la mănăstirea Pakhomievsky (adică mănăstirea din epoca nașterii monahismului) nu este complet exclusă În același timp, manuscrisele nu au fost culese mecanic, ci foarte atent și tematic împărțite în codice Destul de ciudat, Viața lui Pahomius în sine nu menționează gnostici Legăturile dintre creștini și gnostici ca grupuri sociale, comunități și curente au fost mult mai strânse decât ar părea la prima vedere, atunci când luăm în considerare și comparăm doar doctrinele teologice Toate acestea ne dau motive să credem că gnosticismul nu a fost doar un curent străin în creștinism În ciuda faptului că multe prevederi ale gnosticismului diferă de dogmele Bisericii creștine din acea vreme, a existat un mediu comun în care existau aceste curente Acest mediu este creștinismul timpuriu, în toată diversitatea sa de manifestări și tendințe Chiar dacă gnosticismul a apărut în afara și înainte de creștinism, el a găsit rapid în acesta din urmă, dacă nu un aliat, atunci măcar un habitat Acest lucru se datorează probabil coincidenței inițiale a unor tendințe de viziune asupra lumii, precum respingerea lumii înconjurătoare, atenție deosebită acordată figurii lui Hristos, recunoașterea adevărului, dar și incompletitudinea fundamentală a revelației Vechiului Testament Ca urmare, gnosticismul a existat ca o mișcare spirituală specială care s-a identificat cu creștinismul și a găsit în el un teren fertil pentru a-și planta ideile Principalele trăsături distinctive ale gnosticismului Esența gnosticismului este doctrina pe care o putem defini drept demiurgeism Acest concept implică faptul că lumea vizibilă și, în parte, cea invizibilă au fost create nu de un Dumnezeu superior sau de reprezentanții Săi direcți, ci de o ființă divină de ordin inferior, care este adesea numită termenul platonic de demiurg (cf - "divin" creatorul lumii materiale') Demiurgul, așa cum apare în dialogurile lui Platon "Timeu", "Stat" și "Politician" - este Mintea lumii, care creează lumea vizibilă, uitându-se la modelul ideal - cea mai înaltă idee a Binelui ("Timaeus" , a, a) Um-Demiurge creează o lume din materie care se mișcă haotic, care, la fel ca lumea ideilor (eidos), există independent de ea Astfel, demiurgul este un bun mediator între lumea ideilor și materie În virtutea bunătății sale, încearcă să se organizeze - - Istoria dogmelor Apologetică Luptă împotriva ereziilor materie după un model ideal, dar rezistența pasivă a materiei împiedică să se realizeze pe deplin Prin urmare, demiurgul creator a fost capabil să creeze doar cele mai importante și durabile obiecte ale acestei lumi - luminarii, timpul, cele patru elemente ale lumii, zeii inferiori și partea nemuritoare a sufletului uman (ibid , b-c) El a încredințat zeilor inferiori crearea ființelor muritoare Învățatul evreu și comentatorul lui Platon Filon din Alexandria (prima jumătate a secolului I) a identificat demiurgul platonic cu Logosul, pe care l-a numit "Fiul întâi născut" al lui Dumnezeu și al lui Dumnezeu (Pe fagure, Lumile - ; Ozemled ) ) Ulterior, această viziune asupra Fiului-Demiurg (cu unele modificări) va fi adoptată de teologia creștină trinitară (Sf Vasile cel Mare Despre Duhul SfântUUH, ) Se obișnuiește să se subdivizeze sectele gnostice în grupuri în funcție de modul în care au rezolvat problema ontologică despre natura răului, materiei și demiurgului Pentru gnosticii alexandrini , care în întrebările ontologice s-au ghidat de platonism, această ființă nu pare a fi foarte bună, dar nici în întregime rea Gnosticismul siriac are un demiurg primordial rău împrumutat din credințele dualiste iraniene De exemplu, acesta este cazul lui Marcion (c - ); fondatorul maniheismului, Gnosticul Mani (secolul al III-lea), are zei răi conducând universul Baza psihologică a dualismului a fost conștientizarea dualității universului, prezența binelui și a răului în el, în cele din urmă - întrebarea eternă și fundamentală a teodicei pentru credința conștientă nu are nimic de-a face cu existența lumii materiale În esența Lui au loc diverse procese, care sunt descrise în principal drept "născere" Termenul metaforic "emanare" (din latinescul emanatio "ieșire") este adesea folosit în analiză În principiu, acest termen este potrivit dacă este înțeles în spiritul neoplatonismului sau în sensul pe care teologii creștini timpurii l-au pus în el Sistemele gnostice pot fi împărțite și în funcție de alte semne, doctrinare sau etice - în acest caz, distribuția sectelor gnostice în grupuri va fi diferită Dualism (din lat duo "doi") - în ontologia filozofică și religioasă, recunoașterea existenței a două principii opuse, egale ca forță, în acest caz, principiile binelui și răului Teodicea (greacă: "justificarea lui Dumnezeu") este o direcție teologică, al cărei scop este de a explica motivele pentru care un Dumnezeu bun permite existența răului în lume - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) apologi când descriu nașterea Fiului din Tatăl Și anume, procesul de expansiune naturală (emanare) a Esenței Divine este însoțit de o scădere treptată a Divinității și o cădere în materialitate Ca rezultat al expansiunii lui Dumnezeu spre exterior, apar lumi spirituale speciale - eon / Cuvântul grecesc eon (alcov "vârstă; lume") combină semnificația temporală și spațială și denotă unitatea inseparabilă a timpului (lung) și a locului O traducere adecvată a acestui termen în rusă este imposibilă În gnosticism, "eon" este unul dintre cele mai importante concepte, denotă o anumită entitate spirituală care își are începutul în Dumnezeu, dar nu posedă plenitudinea Divinului În cursul răspândirii-emanării la periferia Divinității, se naște o ființă, care poartă o imagine semnificativ întunecată a Dumnezeului primordial Această ființă, care este numită demiurgul, este semnificativ mai mică decât Dumnezeu în ceea ce privește cunoașterea (cea mai importantă categorie pentru gnostici) și prescripțiile morale Creatorul-demiurgul imperfect ne creează lumea, în care, pe de o parte, se păstrează rămășițele bunătății și semnele secrete ale unei alte lumi, ideale, iar pe de altă parte, se întâmplă mult rău și nedreptate, există tiranie , suferinta si moartea Acest creator-demiurg a fost identificat de gnostici cu Dumnezeul evreu Yahweh Astfel, ei au văzut cauza răului pământesc în imperfecțiunea creatorului Aceasta a fost diferența lor importantă față de creștinism, care îl recunoaște pe Creatorul-Demiurgul ca fiind perfect și fără păcat și pune vina pentru răul existent în lume nu lui Dumnezeu, ci creațiilor sale înzestrate cu liber arbitru Gnosticismul, ca și creștinismul bisericesc, a recunoscut mântuirea în Hristos, dar această mântuire, așa cum credeau gnosticii, s-a realizat inițial în lumea divină, pentru că și acolo a avut loc căderea în păcat: la urma urmei, înainte de a apărea lumea noastră, a existat o tulburare în Dumnezeire, care a condus la crearea lumii noastre păcătoase Produsul acestei "greșeli, neglijeri" divine inițială (laral toshcha) nu este doar lumea în care trăim acum, ci și oamenii înșiși în toată plinătatea lor de esență și, în plus, sursa directă a ființei noastre, creatorul și conducătorul lumii noastre Pentru cosmologie, asta înseamnă că lumea noastră nu ar fi trebuit să existe În lumea divină eternă, uneori în terminologia care amintește de lumea ideilor lui Platon, a avut loc un anumit accident tragic, al cărui rezultat a fost zeul-demiurgul, lumea noastră și noi înșine Lumea divină a scăpat de consecințele căderii, dar a noastră nu a scăpat încă, iar el însuși este doar una dintre astfel de consecințe De aceea - - Istoria dogmelor Apologetică Combaterea ereziilor trebuie să dispară Cât despre Hristos, El este Mântuitorul nostru, mesagerul nu al acestui dumnezeu, nu Creatorul lumii și patronul iudeilor, ci al Lui - adevăratul și desăvârșitul, înconjurat de oști de ființe eterne binecuvântate, care împreună cu El constituie Plinătatea Divină (pleromu, din greacă lAtirsotsos "plinătatea") Gnosticii nu pot avea o adevărată unitate spirituală cu închinătorii și creațiile lui Iahve, deși un fel de comunicare este încă posibil - până la urmă, Iahve nu este o invenție, ci adevăratul creator al lumii Dar această lume în sine, ca și creatorul ei, merită închinare numai din partea oamenilor care nu au cunoștințe și spirit adevărate - particule, scântei ale esenței divine Cei care posedă cel mai înalt spirit și cunoștințe sunt adevăratele pneumatice (adică "spirituale") și gnostici (adică "cunoașterea" adevărului) Legat de respingerea lumii materiale este un concept hristologic gnostic numit docetism Docetismul (din grecescul boheso "a arăta") este doctrina conform căreia natura umană, trupească a lui Hristos este doar o imagine vizibilă, o fantomă Hristos Însuși este Dumnezeu și Dumnezeu nu se poate îmbina cu materia de jos Prin urmare, El își ia forma trupească numai în aparență Docetismul este poate una dintre cele mai radicale concepții hristologice din istoria teologiei A apărut foarte devreme - probabil în același timp cu conceptul la fel de radical iudeo-creștin, care a presupus infuzia Puterii Divine în omul Isus Aceste două poziții au reprezentat extreme teologice din care s-au dezvoltat ulterior doctrinele mai moderate, dar totuși eretice ale monofizitismului și nestorianismului (vezi II d) Deja în secolul al VI-lea, în timpul polemicelor bisericești cu monofiziții, acestora din urmă li s-a reproșat adesea aderarea la ideile docetismului gnostic Lupta bisericii împotriva docetismului deja în epoca apostolică este consemnată în Prima Epistolă a Sf Ioan (anii ), cf : Iubit! nu credeți în orice duh, ci încercați duhurile pentru a vedea dacă sunt de la Dumnezeu, pentru că mulți profeți mincinoși au ieșit în lume Recunoașteți Duhul lui Dumnezeu (și spiritul rătăcirii) în acest fel: orice duh care mărturisește că Isus Hristos a venit în trup este de la Dumnezeu; și orice duh care nu mărturisește pe Isus Hristos, care a venit în trup, nu este de la Dumnezeu, ci este duhul lui Antihrist, despre care ați auzit că va veni și acum este deja în lume (ГВ, - ) Apostolul spune același lucru în a doua sa epistolă: Căci au intrat în lume mulţi amăgitori care nu mărturisesc pe Iisus Hristos, care a venit în trup: un astfel de [om] este un înşelător şi antihrist (I, ) - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Docetismul a fost probabil principalul criteriu de identificare a gnosticilor în comunitățile bisericești, mai ales că doctrina gnostică nu a fost predicată deschis Este probabil ca polemiciștii primari ai bisericii, care nu au vrut sau nu au avut ocazia să se familiarizeze cu învățătura gnostică, să se opună în primul rând acestei teze prea radicale În același timp, gnosticii au fost primii care au ridicat și au încercat să rezolve ulterior întrebarea atât de semnificativă a naturii lui Hristos și a semnificației Patimilor lui Hristos, deoarece ideea filozofică gnostică a unui singur Dumnezeu impasibil și a josniciei de orice chestiune nu putea fi împăcat cu umanitatea Mântuitorului O bază importantă a docetismului a fost conceptul antropologic al gnosticilor - doctrina celor trei feluri de oameni Esența sa este că umanitatea nu este omogenă În gnosticism nu există doctrină a egalității oamenilor În cele mai faimoase și dezvoltate învățături gnostice, umanitatea este împărțită în trei grupuri de ființe Diferența dintre ele constă în faptul că unii ("sarkiks, or-ki") sunt complet subordonați naturii lor corporale, alții ("psihicii") au trup și suflet, iar alții ("pneumatici"), în plus la trup și la suflet, au mai mult și spirit Spiritul din om este o particulă a Divinului, care, ca urmare a unor evenimente cosmice misterioase, s-a găsit în captivitatea lumii materiei, care a fost creată și condusă, după cum am menționat deja, de demiurg Spiritul există inițial, dar este captiv în corpul uman Numai oamenii care posedă spiritul (pneumatica) pot fi mântuiți, iar mântuirea este posibilă numai pentru natura pură, spirituală a acestor oameni Oamenii care au doar suflet și trup sunt, de asemenea, capabili să primească un fel de răsplată, dar deloc la fel ca oamenii spiritului La urma urmei, ei nu au altă opțiune decât să se prăbușească în fața demiurgului și să-i îndeplinească capriciile, pentru că el este adevăratul creator al sufletelor și trupurilor lor În caz contrar, vor fi condamnați Uneori, gnosticii numeau "spiritualul" (psihicul) creștinilor bisericești În legătură cu docetismul este doctrina gnostică a învierii În a doua epistolă către Timotei, Sf Pavel (II, - ) amintește de câțiva Imeneus și Filetus, care au învățat că învierea a avut loc deja Aceasta este probabil una dintre cele mai bune formule care ar putea exprima doctrina gnostică a învierii Deoarece corpul uman este doar o creație nereușită a unui demiurg imperfect, învierea acestui trup pur și simplu nu este necesară Mântuitorul nu a stăpânit deloc trup, dar pentru noi este doar o povară Cu toate acestea, gnosticii, fiind creștini, se bazau pe simboluri și reprezentări creștine - - L Istoria dogmelor Apologetică Lupta împotriva ereziilor a fost yah, așa că învierea s-a transformat într-o înviere simbolică a sufletului pentru ei Să nu uităm că verbul grecesc aѵіotatsai "a învia" are primul sens "a se ridica, a se ridica; treziți-vă din somn' (aici vedem înțelepciunea limbajului, care ne amintește de relația dintre somn și moarte într-o viziune arhaică asupra lumii) Prin urmare, cuvântul "înviere" (аѵаотаоід), precum "eon", este plin de ambiguitate Gnosticii au jucat pe sensul trezirii unui suflet care a adormit într-un somn greu, care s-a trezit și a devenit conștient de sine, primind adevărata cunoaștere Astfel, învierea a coincis cu momentul acceptării predicării gnostice În mesajul gnostic, convertitul a primit "cunoaștere" (gnoză), care ocupă un loc important în soteriologia gnostică Deși fiecare sectă gnostică și-a transmis propria versiune a cunoașterii adevărate, aceasta este aproape întotdeauna identică cu mântuirea Această cunoaștere, de la care și-au luat numele gnosticii, nu este cunoaștere rațională Este o perspectivă intuitivă - amintirea lui Dumnezeu original, care are un efect transformator asupra celui care învață Deoarece spiritul este particulă originală a lui Dumnezeu, conștientizarea de sine ca "spiritual" înseamnă recunoașterea unei părți a esenței umane ca fiind unică pentru Divin Învățătura gnosticilor despre cunoaștere ca "memorie" aparent se întoarce la epistemologia platoniciană (doctrina cunoașterii) Potrivit lui Platon (dialogul "Fedrus"), sufletul uman, căzut din lumea ideilor în lumea materiei, descoperă nu atât universul cu ajutorul rațiunii, ci mai degrabă "își amintește" acele idei pe care le are deja văzut înainte, în timpul șederii sale în sfere ideale O astfel de cunoaștere, de fapt, nu este altceva decât amintire (în greacă, "anAmnesis") Pe de altă parte, gnosticii au fundamentat prezența Divinului în spiritul uman prin crearea omului "după chipul și asemănarea" lui Dumnezeu (Gen I, ) Astfel, în pneumatologia gnostică (doctrina spiritului), se vede clar sincretismul acestui sistem, compus din elemente complet eterogene Întrucât omul "spiritual", gnosticul, este în cea mai importantă parte a aceleiași naturi pentru Dumnezeu, unii dintre fondatorii sectelor gnostice (Simon Magus, Menander etc ) s-au numit în mod direct zei și și-au încurajat propriul cult Doctrina transmigrării sufletelor, sau mai degrabă a spiritelor sau a unui singur Spirit, care a existat de la începutul lumii, nu este întotdeauna exprimată în mod explicit, dar adesea implicată Adesea "spiritual" (pneumatic) pre- - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) devin un fel special de umanitate care există în descendenții oricărui personaj biblic, Set sau chiar Cain Acest punct al doctrinei introduce un alt concept cel mai important al gnosticismului - predestinarea gnostică Mântuirea nu este primită nici măcar de o persoană care are un spirit în sine, ci doar de acest spirit însuși, deoarece sufletul și trupul creat de demiurg nu pot intra în contact cu realitatea cea mai înaltă, Divină Mântuirea este adesea reprezentată ca întoarcerea spiritului care trăiește într-o persoană la acea stare superioară, la acea mare lume-eon căreia i-a aparținut inițial Soarta sufletelor și trupurilor create este mai tristă Trupul se putrezește, nu există înviere pentru el, iar sufletul poate suferi judecata demiurgului prin care a fost creat Spiritele, pe de altă parte, inevitabil, prin predestinare, urcă în lumile-eoni divine Acest concept era deja în acele vremuri numit uneori mântuire prin natură, opunându-se conceptului soteriologic creștin antic al mântuirii prin credință, exprimat deja în Sf Pavel (Gal II, ) De fapt, lumea există doar până când ei urcă, moment în care existența ei, cel puțin în sensul nostru, va înceta Scopul și sensul existenței sale este exodul celui mai sublim, frumos, cel mai ceresc început - spiritul - către locul său inițial de reședință De exemplu, maniheismul admite deschis că chiar cursul timpului în sensul nostru, întreaga ordine mondială, are ca scop eliberarea spiritelor captive absorbite de materie Un alt punct al conceptului de mântuire (soteriologie) și în același timp al cosmologiei gnosticilor este doctrina Sophiei-Înțelepciunea ca ființă intermediară între demiurg și Pleroma Această ființă divină, de fapt, este o particulă căzută a Divinului Este de obicei descrisă ca cea mai de jos și ultima etapă a expansiunii emanative a Ființei (spre deosebire de Mântuitorul, care are întotdeauna cel mai înalt statut divin) Rangul scăzut al ființei intermediare este subliniat prin aluzii directe și indirecte la feminitatea ei Numele lui Sophia (Înțelepciunea) sau nume similare cu acesta indică o legătură cu gândirea, mintea O imagine feminină deosebită a Sophiei-Înțelepciunea (ebr hokmă) apare deja în literatura evreiască veche - cf Var III-IV, domnule XXIV, Prov VIP-IX, Prem VII, ; VIII, ; X-XI; Enoh XLII Gnosticii au împrumutat fără îndoială această imagine din Vechiul Testament, dându-i trăsături deosebite și încorporând-o în mitologia lor - - Istoria dogmelor Apologetică Luptă împotriva ereziilor Deci, dacă gnosticii sunt copiii lumii superioare, atunci, în primul rând, își datorează originea Sophiei Ca urmare a căderii ei, plinătatea Divinității a intrat în contact cu golul, inexistența, al cărei produs a fost demiurgul (care este adesea descris ca fiul ei), el însuși născut deja în lumea inferioară, spre deosebire de Sophia și spiritele Întreaga lume creată, împreună cu oamenii care o locuiesc, este co-naturală, în primul rând, cu Sophia și numai prin ea - cu lumea superioară a Plinătății Divine (Pleroma) Și deși demiurgul este primul fiu născut al Sofiei, iar spiritele sunt o creație ulterioară (în special cele care sunt deja legate de trup), ele se compară favorabil cu demiurgul prin faptul că au cunoaștere, smerenie și o natură spirituală superioară Procesul ieșirii spiritelor din captivitatea trupească este în același timp întoarcerea Sofiei la Dumnezeu De obicei, căderea în păcat este asociată cu numele Sophiei, care se explică adesea prin dorința ei de a-l cunoaște pe Dumnezeul originar De aceea a fost alungată din lumea divină Demiurgul, deja un descendent local al Sophiei, este o consecință a căderii ei și fie nu știe nimic despre existența unei lumi superioare, fie i se opune Este foarte tentant să vedem în această poveste despre Sofia ecouri îndepărtate ale tradiției Vechiului Testament despre căderea Evei prin mâncarea din pomul cunoașterii, urmată de izgonirea ei din paradis și nașterea lui Cain, primul ucigaș (Gen III) , - GV, ) Trăsături ale transmiterii și existenței doctrinei Toate aceste prevederi au fost de obicei prezentate într-o formă figurativ-simbolică specială, care este cunoscută sub numele de mitul gnostic Pentru prezentarea opiniilor lor, gnosticii, de exemplu, în raționamentul despre natura divină, au preferat să folosească nu categoriile filozofiei raționale, așa cum era obișnuit, de exemplu, printre apologeții de mai târziu, ci limbajul mai arhaic, mai figurat, al mitului Drept urmare, învățăturile gnostice apar înaintea noastră ca o serie nesfârșită de teogonie și evenimente alegorice De regulă, mitul gnostic este format din două părți Prima parte descrie ființa divină Acțiunea acestei părți are loc de obicei înainte de evenimentele inițiale ale cărții biblice Geneza, deoarece demiurgul Iahve, care a dat această carte, nu știe nimic despre adevărata existență divină A doua parte a mitului gnostic spune despre ceea ce s-a întâmplat după ce o parte a divinității a căzut, adică despre crearea lumii și a omului Această parte a mitului nu coincide în multe privințe cu povestea biblică tradițională - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) În teogonia lor, gnosticii fără nicio restricție (deși adesea nu fără anumite scopuri) au introdus noi tipuri de ființe divine Foarte adesea ele sunt o reflectare a ființelor superioare de pe nivelurile inferioare ale existenței, un fel de dublu Este greu de spus exact de ce au avut nevoie Pe lângă experiența vizionară, multiplicarea unor astfel de ființe, asociată cu declinul lor în participarea la Divin, ar fi trebuit să indice distanțarea lumii noastre de Dumnezeu, precum și faptul că multe asemănări stau pe calea către Dumnezeu Putem spune că distanța noastră față de Dumnezeu a fost descrisă în eoni, arhonți și îngeri După ce au conturat originea puterilor cerești, gnosticii au trecut la descrierea relației dintre ele, repovestind povestea biblică (în special primele capitole ale cărții Geneza) și țesând aluziile Vechiului și Noului Testament în țesutul narațiunii Ca urmare, fiecare versiune a învățăturii gnostice s-a transformat într-o lucrare separată, care a dobândit ulterior interpretări și completări de către studenți și adepți, cărturari și traducători Adesea putem evidenția tradiții separate cărora le aparțin mai multe texte simultan Deja compilatorii "bibliotecii" lui Nag Hammadi încercau probabil să facă ceva asemănător Și totuși, chiar dacă suntem capabili să unim unele texte în tradiție, este totuși uimitor cât de multe sisteme diferite se contrazic între ele în anumite probleme, dar sunt unite într-o măsură mai mare sau mai mică prin aderarea la ideile principale pe care le-am enumerat Se pare că fertilitatea creatoare, atât în numărul scrierilor, cât și în conținutul narațiunii, a fost una dintre principalele trăsături ale gnosticismului Absurditatea și improbabilitatea multor comploturi gnostice, probabil, ar fi trebuit să servească drept un indiciu al "transcendenței" adevărului predicat Potrivit gnosticilor, acest adevăr pare incredibil doar persoanelor lipsite de spirit În timp ce o persoană "spirituală", chiar și atunci când se confruntă cu această învățătură pentru prima dată, simte ("își amintește") adevărul ei, pentru că odată toate acestea s-au întâmplat cu spiritul său ca o părticică a Divinului Spiritul gnosticului recunoaște drept adevărat ceea ce alții consideră absurd Astfel, însăși absurditatea și absurditatea poveștilor gnostice a fost un fel de metodă de predicare, în urma căreia predicatorul gnostic a găsit oameni înclinați către această viziune asupra lumii Pentru gnostici, însuși faptul convertirii spiritului uman la gnosticism a devenit dovada de necontestat a adevărului doctrinei - - Istoria dogmelor Apologetică Luptă împotriva ereziilor Etica și ritualul Multă vreme, din moment ce am folosit mai ales scrierile polemice ale Sfinților Părinți, am avut o perspectivă greșită asupra eticii gnostice Adesea, derivând etica gnosticilor din respingerea lor față de lume, ei se refereau la secte care predicau și practicau libertatea de regulile și normele acceptate în societate, inclusiv morale (în etica europeană de mai târziu, această direcție a fost numită libertinism) Astfel, scriitorii bisericești relatează despre secta nicolaiților, menționată deja în cartea Apocalipsei (Apocalipsa II, ) și a Carpocraților (cf Epith Cipru Despre erezii (abreviar) , ) Aparent, adepții deja amintiți ai lui Simon Magul, simonienii, susținătorii lui Satornilos și Basilides, care îl venerau pe Cain ca pe un demiurg, cainiții (ibid , , , , ) și alții au păcătuit și ei cu promiscuitate sexuală Cu toate acestea, este evident că au existat puține astfel de persoane și cu greu putem indica direct legătura directă a credințelor gnostice cu nihilismul moral Dimpotrivă, mișcări gnostice atât de mari, care aveau chiar și propria lor ierarhie bisericească, precum maniheii și marcioniții, propovăduiau cea mai strictă asceză Acest lucru este valabil și pentru majoritatea celorlalte secte Reprezentanții unui alt curent puternic al gnosticismului antic, valentienii, conform lui Clement din Alexandria, au recunoscut căsătoria, ceea ce, aparent, este în concordanță cu opiniile lor metafizice, care vor fi subliniate mai jos Probabil, sunt ei, împreună cu ap Pavel (Efes V, - ), au fost primii care au încercat să ofere o justificare metafizică pentru Sacramentul Căsătoriei (dintre gnostici, "Sacramentul Camerei Mirilor") (cf Irineu, Împotriva Heres I, ) Din câte putem spune, ritualismul gnostic a urmat în mare măsură tradițiile oculte elenistice, combinându-le cu practica liturgică creștină Sursele menționează folosirea vrăjilor, precum și profețiile, săvârșirea liturghiei, botezurile și alte sacramente creștine, închinarea la "imagini" (statui) Numeroase nume și epitete ale lui Dumnezeu, eoni, slujitori ai demiurgului care au participat la crearea omului sau conducătorii lumilor cerești, care sunt enumerate în scrierile gnostice, nu au fost doar produse ale fanteziei mitologice, ci, cel mai probabil, au fost folosite în rituri gnostice, iniţieri, rugăciuni Învățătura de Valentin Ca exemplu de învățătură gnostică, luați în considerare valentianismul Se baza pe ideile teologului antic Valentin, avea un sistem teologic dezvoltat - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica a fost în imperiul păgân ( - ) și a fost, din câte putem judeca, larg răspândită în secolele II-III Judecând după diverse referințe fragmentare în controversa împotriva gnosticilor, viața lui Valentin poate fi reprezentată după cum urmează S-a născut la începutul secolului al II-lea în orașul Frebonis, situat în Delta Nilului A studiat la Alexandria Potrivit lui Clement din Alexandria, valentienii locali au susținut că Valentin a fost un elev al lui Theevdas, un elev al lui St Paul Astfel, se poate vorbi cel puțin despre pretențiile lui Valentin la succesiunea apostolică În jurul anului , s-a mutat la Roma, unde a fost foarte popular, devenind candidat la episcopia acestui oraș, dar eșuând După aceea, Valentine pleacă cca Cipru, unde moare în jur de Cunoaștem un număr mare de adepți ai săi Diverse surse numesc diferite nume, cele mai semnificative dintre ele sunt Ptolemeu, Secundus, Therakleon, Marcu, precum și doi sirieni, Bardesanus și apologetul Tațian (vezi mai sus), iar acesta din urmă fusese anterior un student al teologului ortodox, Sf Iustin Martir Fiecare dintre discipolii lui Valentin a fost un teolog activ care și-a creat propria doctrină Aceasta înseamnă că putem vorbi despre valentianism ca despre o școală teologică specială Pe parcursul existenței sale, doctrina fondatorului a suferit schimbări semnificative Multă vreme nu am avut scrierile lui Valentin însuși, cu excepția câtorva citate din scrisori care au rămas în lucrările adversarilor săi Dar într-un codex din Nag Hammadi a fost găsit un text fără numele autorului, care, conform primelor cuvinte, a fost numit "Evanghelia adevărului" Mulți savanți moderni, după Tertulian, consideră că acest text este o creație autentică a lui Valentin însuși Textului îi lipsește mitul gnostic atât de enervant pentru mulți "Evanghelia Adevărului" nu este o Evanghelie în sensul literar al cuvântului; nu o narațiune a vieții și Patimilor Mântuitorului, ci mai degrabă un tratat teologic Din punct de vedere stilistic, seamănă cel mai mult cu St John's Corps Caracterul poetic al textului este vizibil chiar și prin traducerea coptă Unii o văd ca pe o predică "Evanghelia Adevărului" citează Evangheliile lui Ioan și Matei, "Evanghelia lui Toma" apocrifa, precum și Prima Epistolă și Apocalipsa lui Ioan, Epistolele Sf Pavel către Corinteni, Galateni, Efeseni, Coloseni și evrei Evanghelia însăși este dedicată întrebărilor cosmologice și soteriologice În primul rând, este prezentat conceptul de apariție a lumii (cosmogonie) Spre deosebire de restul - - Istoria dogmelor Apologetică Luptă împotriva ereziilor Învățăturile gnostice, în "Evanghelia Adevărului" vina pentru crearea lumii cade nu asupra demiurgului sau Sophiei, ci asupra unui factor misterios și mai general - Uitarea Originea sa este tăcută, dar este clar că acesta este principalul păcat al întregii omeniri Uitarea este cea care se opune lui Dumnezeu ca Adevăr și ca cunoaștere a Adevărului Este evident că Uitarea la Valentin este uitarea lui Dumnezeu, Care (tot în spiritul vremii) se identifică cu Tatăl și Care este singura realitate existentă, așa cum există doar amintire, iar uitarea (uitarea) nu este o entitate independentă, dar numai lipsă de memorie În acest complex de idei, există o influență puternică a platonismului cu conceptul său că răul și materia sunt nimic Adevărata realitate a ființei este stăpânită doar de sursa ființei - Dumnezeu, iar lumea în care acest Dumnezeu nu există este ceva ontologic instabil, o iluzie, neființă Fiul, fiind odrasla Tatălui, ni-l descoperă pe Tatăl Și această întoarcere a cunoașterii despre adevăr este "vestea bună", "evanghelia" Ea ridică deasupra lumii pe toți cei care au acceptat-o, care sunt legați prin această cunoaștere de Tatăl (căci aceasta este cunoașterea Tatălui) Conform mărturiei lui Markell din Ancyra (Pseudo-Anthima) (Despre Sfânta Biserică, ), Valentin a fost cel care a fost inventatorul doctrinei trinității în Dumnezeu Iată ce spune Markell: "Se învață despre trei ipostaze, la fel ca ereziarhul Valentin, care le-a inventat în cartea Despre trei naturi El a fost primul care a inventat trei ipostaze și trei persoane, Tatăl, Fiul și Duhul Sfânt Și l-a furat de la Hermes (adică Hermes de trei ori cel mai mare, personajul principal al cărților Hermetice - S M ) și Platon Valentinianismul târziu În scrierile oponenților gnosticismului, găsim o descriere a valentianismului destul de diferită de ceea ce știm despre Valentinus însuși Pot exista două motive pentru care ne confruntăm, de fapt, cu două învățături diferite Fie a doua învățătură este deja o versiune revizuită în mod semnificativ și în mod repetat (ceea ce este cel mai probabil), fie acestea sunt două învățături diferite care au fost destinate unor grupuri diferite de oameni Începe cu o poveste despre Dumnezeu, care este descrisă în termeni destul de apofatici Una dintre trăsăturile caracteristice ale Valentinianismului târziu este că eonii există de obicei în perechi, adică Calea apofatică a teologiei (din grecescul alosratikhb ^ "tăgăduire") este o descriere a lui Dumnezeu prin negarea lui orice proprietăți recunoscute de mintea umană - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din imperiul păgân ( - ) fiecare eon are un omolog feminin O astfel de pereche femeie-mascul era de obicei numită sizigie de către Valentinieni, adică cuplu căsătorit Este "sizigia" care este unitatea de bază a mitului valentinian în partea sa divină Prima sizigie este Dumnezeu Însuși și Gândul Său, care se mai numește și Har și Tăcere În ciuda stilului mitologic al teologiei, mesajul pe care valentienii încearcă să ni-l transmită este ușor de citit Aici, probabil pentru prima dată, este introdus în Divinitate un principiu special, feminin Această pereche (adică, de fapt, Dumnezeul Doi-Un) dă naștere unei alte două unități - Mintea și Adevărul Mintea este a doua ipostază a lui Dumnezeu, analogul Logosului-Fiu în tradiția patristică El este singurul descendent al lui Dumnezeu, Unicul Său Fiu Născut El este, de asemenea, al doilea Dumnezeu, căci după cum El vine de la Dumnezeu, tot ceea ce urmează este de la El Ca urmare a generațiilor divine ulterioare, apar noi eoni (încă în perechi), în urma cărora numărul lor, inclusiv Dumnezeu și Gând, devine egal cu , în funcție de numărul de zile dintr-o lună Acești eoni, proprietarii numelor vorbitoare, toți alcătuiesc împreună Pli-roma, adică completitudine Plinătatea este Dumnezeu și proprietățile Sale - manifestări, eoni Dar, în același timp, în ciuda naturii clar atributive a ființei, eonii arată și proprietățile personalităților, adică emoții și dorințe Ideea este că numai Mintea (rețineți că nu este nici Gând, nici Adevăr) îl cunoaște pe Dumnezeu, în timp ce toți ceilalți eoni nu Îl cunosc, deși doresc să facă acest lucru Această dorință este zadarnică, ilegală pentru toți eonii, cu excepția Minții Ea primește cea mai mare putere de la ultimul eon, în care există cele mai puține zeități (ceea ce nu este surprinzător - până la urmă, partea care este cea mai îndepărtată de El se străduiește cel mai mult către Dumnezeu) Numele lui este Wisdom, Sophia, acest eon are o natură feminină (vezi mai sus) Mai mult, limbajul figurat al mitului descrie dorința Sophiei de a-l cunoaște pe Tatăl, ceea ce a dus la faptul că ea a lăsat eonul masculin alăturat ei, al cărui nume era Dezirabil și s-a repezit spre Dumnezeu, provocând confuzie în ordinea divină a Pleromei Acesta a fost începutul răului și al discordiei În conformitate cu conceptul original de Valentine, răul este generat de ignoranță, dar această ignoranță se află în interiorul Divinului, la frontierele sale îndepărtate Aceasta este căderea platoniciană în lumea ideilor Sophia-Wisdom nu a reușit să-L cunoască pe Dumnezeu și a fost aruncată la locul ei Dorința ei care s-a născut Amintiți-vă că până și Platon spunea că timpul este o imagine în mișcare a eternității La gnostici, timpul este adesea asociat cu lumea divină - - Istoria dogmelor Apologetică Luptă împotriva ereziilor în ea și, de asemenea, a devenit un eon, a fost un produs nedorit și imperfect al Pleromei, deoarece a apărut din cel mai slab principiu feminin, fără participarea principiului masculin superior și adecvat Această dorință era ca un avort spontan și era Gândul ei greșit și pasional Cu toate acestea, toate aceste evenimente au avut și consecințe pozitive în Plirom Prin noul eon născut al Unsului (Hristos), eonii au dobândit o cunoaștere apofatică a lui Dumnezeu, iar prin jumătatea feminină a Unsului, Duhul Sfânt (rețineți că în limbile semitice cuvântul "duh" se referă la genul feminin), eonii au primit egalitate în cunoștințe și poziție Acum întreaga Pleromă transformată și desăvârșită, întreaga Divinitate, scăpând chiar și de prilejul păcatului, dă naștere ultimului eon, masculin, care poartă numele Iisus, dar are și toate celelalte nume ale eonilor masculini superiori Probabil, aici avem de-a face cu o altă duplicare caracteristică gnosticismului prin naștere - de data aceasta este vorba de Fiul, Care în această reflectare a lui însuși trebuie să salveze și să returneze partea căzută a Sophiei Odata cu el se nasc si ingerii Procesul deducerii Gândului, care, în ciuda întregii sale spontaneități, a fost totuși un produs al Pleromei, constituie sarcina lui Isus Acest eon masculin singuratic este cel care trebuie să compenseze lipsa Gândului neformat O pereche de eoni - Hristos și Duhul Sfânt - formează Gândul, iar acesta devine un eon feminin, care poartă numele Achamoth Acesta din urmă reprezintă partea căzută a Pleromei, care trebuie să fie readusă la armonia inițială Totuși, deocamdată rămâne în afara Pleromei, căci pasiunile ei au împiedicat-o să intre în Pleromă Toate componentele acestei lumi, inclusiv spiritul, sunt create din aceste pasiuni Achamoth dă naștere și demiurgului, care este imaginea Dumnezeului Suprem și creează această lume sub îndrumarea inconștientă a mamei, care acționează ca intermediar între lumile demiurgului și Pleroma La final, demiurgul creează un om, în care Achamoth plasează în secret spiritul Dezvoltarea ulterioară urmează un scenariu binecunoscut: demiurgul domnește și este mândru, Isus vine și învață, dă revelație spiritelor Când toate spiritele vor primi iluminarea completă, existența lumii își va pierde sensul Spiritele din Achamoth se vor întoarce la Dumnezeu, iar demiurgul pocăit și sufletele sale ascultătoare se vor înălța în lumea "de mijloc", care a aparținut anterior lui Achamoth x Achamoth, așa cum arată etimologia numelui ei (ebr hokmot- plural "înțelepciune"), este una dintre variantele Sophia-Wisdom - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Să rezumam Gnosticismul, în ciuda rădăcinilor sale necreștine, a atins apogeul tocmai în forma creștină Grupurile gnostice erau în relații variate și nu întotdeauna clare cu comunitățile bisericești Aceste relații variau de la existența reciproc avantajoasă până la confruntarea directă În ciuda faptului că reprezentanții teologiei ortodoxe criticau adesea gnosticismul, prin el multe idei au intrat mai întâi în învățăturile Bisericii, care au devenit ulterior trăsături integrante ale teologiei creștine (de exemplu, gnosticismul, împreună cu iudaismul și neoplatonismul, au avut o anumită influență asupra formării doctrinei creștine a îngerilor - angelologie) Astfel, povestea semi-apocrifa a "certirilor" postume ale Fericitului Dumnezeu are un evident caracter gnostic Teodora din Tsaregradskaya, descrisă în Viața Sf Vasile cel Nou (m în jurul anului ) Gnosticii au fost primii care au descris calea postumă a sufletului către Dumnezeu prin obstacolele puse de conducătorii răi ai sferelor cerești - arhonii Acest exemplu mărturisește vitalitatea unor idei gnostice din istoria creștinismului Gnosticii au fost primii creștini care au folosit în mod deliberat teologia apofatică și tradiția filozofică în doctrina lor Ei au fost primii care au interpretat alegoric Sfântul Scriptura și luați în considerare relația dintre ipostaze în interiorul Divinității, natura și proprietățile lui Dumnezeu, precum și naturile în Hristos (fără a lua în considerare interpretarea originală iudeo-creștină a acestor probleme) Primul care a pus problema relației dintre diverse texte creștine și creatorul primului canon al Noului Testament a fost Marcion apropiat de gnosticism Primele școli teologice creștine au fost urmașii gnosticismului În cele din urmă, asceza gnostică a fost unul dintre antecedentele psihologice ale ascezei monahale În același timp, o serie de prevederi inerente gnosticismului, proprietățile sale esențiale, s-au opus doctrinei sale bisericești Pentru Biserică, doctrina unui demiurg imperfect sau rău și a unui principiu divin căzut, închis în trupurile unor oameni, care trebuie eliberați prin cunoașterea lui Dumnezeu și revenirea la starea divină originară, s-a dovedit a fi inacceptabilă Respingerea creștinilor a provocat și venerarea șarpelui de către gnostici (secta ofiților), Literatura menționează de cărți de comentarii ale Bazilidelor Gnostice (mijlocul secolului al II-lea) despre Evangheliile canonice {Klim Alex Stromata GV, , ; Eusebiu, Biserica ist GV, , ) - - Istoria dogmelor Apologetică Lupta împotriva ereziilor pentru că el a fost cel care i-a convins pe primii oameni, contrar interdicției răufăcătorului demiurg-Iahve, să mănânce din copac pentru a-l cunoaște pe adevăratul Dumnezeu Biserica a fost inițial străină de limbajul mitologic al gnosticilor și de comploturile fantastice din preistoria creației, care aminteau de teogonia păgână și de introducerea în sistemul teologic a multor personaje divine care nu au fost menționate în Sfânta Scriptura Pentru creștinii care mărturisesc un singur Dumnezeu, nu era clar ce au de-a face eonii, demiurgii, Sophia și alte entități ciudate care alcătuiesc lumea zeilor, care nu sunt în esență diferite de păgânism, cu monoteismul lor În cele din urmă, Biserica nu a putut accepta și ierta neglijarea gnosticilor de către Sf Scriptura - la urma urmei, Scriptura a fost cea care a stat la temelia întregii credințe creștine Prin urmare, una dintre cele mai zdrobitoare respingeri ale gnosticismului a fost teza lui Tertulian, conform căreia învățătura gnostică este falsă, deoarece nu coincide cu învățătura lui Hristos (O Preskr [împotriva] heret XXI) Gnosticii nu aveau nimic de obiectat Din toate aceste motive, gnosticismul ca mod de credință și cunoaștere a fost respins de Biserică Alegând între un set haotic de învățături gnostice care se învecinează cu păgânismul și speculații teologice stricte construite pe categoriile filozofiei antice, Biserica a preferat-o pe cea din urmă Ea a plasat ordinea rațională a universului deasupra haosului eonilor și materiei, natura sistemică a gândirii teologice deasupra intuițiilor și profețiilor și, în cele din urmă, filozofia deasupra mitologiei Secolul CIV Biserica intră într-o nouă epocă - epoca teologiei creștine sistematice aprobată de Sinoadele Ecumenice, care urma să unească, pe cât posibil, conținutul suprarațional, mistic al Sfintelor Scripturi Scripturi cu principiile logicii și conceptele filozofice care au fost dezvoltate de antichitatea păgână Această nouă eră a sintezei teologice va fi subiectul secțiunii următoare Întrebări de securitate pe această temă Care sunt fundalul istoric și spiritual al gnosticismului?Care a fost relația dintre gnosticism și platonism, păgânism, iudaism și creștinism? Care au fost principalele diferențe dintre doctrinele gnostice și teologia creștină ortodoxă? Care au fost ideile gnosticilor despre creatorul lumii - demiurgul? Ce este docetismul și de ce au profesat gnosticii această doctrină eretică? - - Secţiunea I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Care sunt principalele prevederi ale sistemului gnostic al lui Valentinus Descrieți semnificația gnosticismului în istoria gândirii teologice creștine Care sunt motivele respingerii gnosticismului de către Biserică Literatură suplimentară pe această temă Afonasin E V Gnoză Fragmente și dovezi Sankt Petersburg, Biblioteca Nag Hammadi în limba rusă: ) http://apokrif fullweb ru/nag hammadi/ ) http://biblia org ua/apokrif/nag hammadi/ default htm Bolotov V V Prelegeri despre istoria Bisericii Antice T II Minsk, S - (Creștinismul se luptă cu gândirea păgână sub formă de gnoză) Ivanov M S Erezia C PE T XVIII M , S - ( - ) Luna S V Demiurg // PE T XIV M , S - Ponomarev A V Docetism // PE T XV M , S - Ponomarev A V , Tkachenko A A Gnosticism // PE T XI M , S - Scrieri ale gnosticilor în papirusul copt din Berlin Trad cu el și un polițist L S Chetverukhin SPb , Shaburov NV Etanşeitate C PE T XI M , S - Schaff F Istoria Bisericii Creştine T II creștinismul donikean - d Hr conform R H SPb , S - (Gnosticism) Concluzie la secțiunea I (KL Maksimovici) Așadar, am examinat istoria Bisericii Creștine în primele trei secole ale existenței sale Această perioadă poate fi numită vremea formării instituțiilor bisericești, dogme, cult, artă În acest timp, Biserica a trecut prin creuzetul persecuției, s-a temperat în lupta împotriva schismelor și ereziilor, s-a înmulțit în număr și și-a întărit organizarea Alăturându-se treptat la filozofia antică, Biserica a depășit respingerea inițială a întregii culturi păgâne și, după o reflecție matură, a prevalat în ea punctul de vedere moderat al lui Iustin Filosoful și Clement Alexandrinul, conform căruia cele mai bune realizări ale culturii păgâne pot și ar trebui folosit în interesul creștinismului Corectitudinea acestui punct de vedere a fost confirmată de dezvoltarea ulterioară a Bisericii În primele trei secole ale istoriei sale, Biserica a privit cu atenție puterea de stat, realizând că în această lume, puterea pământească poate aduce atât un mare beneficiu, cât și un mare rău unei religii tinere În perioada inițială, Biserica nu a reușit să stabilească interacțiunea cu statul păgân, astfel încât relația lor a fost, de regulă, conflictuală Cu toate acestea, experiența acumulată la acea vreme s-a dovedit a fi foarte solicitată mai târziu, când statul, reprezentat de împărat, a intrat într-o unire sacră cu Biserica Această unire cu greu ar fi putut avea loc dacă Biserica nu ar fi arătat statului vitalitatea sa inepuizabilă, capacitatea de a depăși orice obstacole și greutăți, fără a-și pierde demnitatea și fără a renunța la marea sa misiune Astfel, înflorirea vieții bisericești și a teologiei în secolele IV-IX a fost pregătită de o epocă lungă și dificilă a Bisericii primare, care s-a încheiat în cu edictul milanez al lui Constantin și Licinius privind egalitatea creștinismului cu toate celelalte culte ale imperiului SECȚIUNEA II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) II Caracteristicile perioadei (KA Maksimovici) În a doua secțiune a manualului nostru, începem să luăm în considerare istoria Bisericii Antice după transformarea creștinismului, mai întâi într-una dintre religiile egale ale Imperiului Roman și apoi în religia de stat Această perioadă a durat mai bine de o mie de ani ( - ) Acoperă pe deplin istoria Bisericii în imperiul creștin - Bizanț Prin urmare, această perioadă poate fi numită și "epoca bizantină" în istoria Bisericii Ortodoxe Soarta Imperiului Roman, și apoi a Imperiului Bizantin au fost de acum înainte inseparabile de soarta Bisericii În primul volum al manualului nostru, vom lua în considerare doar o parte a acestei perioade - de la la Conform periodizării propuse de noi (vezi secțiunea corespunzătoare din Introducere), perioada - se împarte în subperioade: ) - ; ) - și ) - Această împărțire este în mare măsură arbitrară, deoarece periodizarea poate fi diferită în diferite sfere ale vieții bisericești După cum am menționat mai sus, periodizarea noastră se bazează pe un criteriu complex, cel mai important element al căruia este dezvoltarea relațiilor biserică-stat și formarea statutului de stat al Bisericii din Bizanț Trăsături caracteristice ale perioadei istoriei bisericii între și : ) în acest moment, Biserica bizantină în ansamblu finalizează formalizarea doctrinei sale doctrinare (dogmatică); ) practic se finalizează și formarea dreptului canonic al Bisericii de Răsărit, apar culegeri cronologice și sistematice de drept bisericesc și iau o formă clasică - sintagme și respectiv nomocanoane} ) continuă formarea cultului bisericesc - în primul rând riturile Tainelor, calendarul, sărbătorile, posturile; - - II Caracteristicile perioadei ) formarea disciplinei bisericești continuă; ) dezvoltarea poeziei liturgice (imnografie) și a artei ecleziastice (arhitectură, sculptură, artă mozaică etc ); ) se formează două teorii fundamentale în ideologia bisericii și a statului: teoria bisericească a "pentarhiei" - o unire egală a cinci patriarhii ortodoxe și teoria statală a "ortodoxiei politice", conform căreia șeful Imperiului Bizantin (inclusiv șeful Bisericii imperiale) este împăratul ortodox; ) în practica bisericii și a statului, există o separare treptată a Estului și a Vestului unul de celălalt Imperiul de Apus (până la moartea sa în ) și Biserica Romană își aleg propriile căi istorice, îndepărtându-le constant de unitatea spirituală cu Răsăritul imperiului II Biserica si Statul Crestin II a Biserica și statul în timpul domniei lui Constantin I cel Mare ( - ) (KA Maksimovici) Prima perioadă din istoria Bisericii se încheie cu epoca celor mai severe persecuții ale lui Dioclețian, Maximinus și Galerius ( - ) O nouă eră începe la scurt timp după urcarea pe tronul roman a Sfântului Împărat Egal cu Apostolii Constantin I cel Mare Împăratul Constantin cel Mare (nume complet - Flavius Valerius Constantine) s-a născut la februarie / în orașul Naiss (provincia Dacia) Tatăl său a fost guvernatorul imperial roman în Dacia (în - august al Occidentului) Constantius I Chlorus, iar mama sa era o femeie simplă, fiica unui cârciumar Elena Când Constanțiu a fost numit Caesar sub Maximian Herculia Augustus West ( ), a trebuit să divorțeze de mama lui Constantin și să se căsătorească cu fiica vitregă a lui Maximian, Teodora După aceea, Constantius a mers la trupele din Germania, iar tânărul Constantin a rămas să slujească imperiului din Orient, mai întâi sub comanda imp Dioclețian, iar în , după abdicarea lui Dioclețian, s-a transferat în slujba succesorului său Galerius Konstantin din tinerețe s-a distins prin inteligență, forță și a demonstrat abilități mari în științe În războaiele africane ale lui Dioclețian și Galerius persan, s-a dovedit un războinic curajos și a urcat la rangul de tribun militar de prima categorie În , după abdicarea lui Maximian, Constantius Chlorus a devenit Augustus al Occidentului După moartea acestuia din urmă în , legiunile britanice l-au proclamat pe fiul său împărat Așadar, Constantin devine de fapt augustul Occidentului (deși a fost nevoie de încă un an pentru ca acest titlu să fie recunoscut de conducătorul Orientului, Galerius) După moartea lui Galerius în , Valerius Licinianus Licinius ( - ) devine Augustusul Orientului În , Constantin traversează Alpii cu trupele și începe un război împotriva lui Marcus Aurelius Valerius Maxentius, care era fratele soției lui Constantin Fausta și fiul fostului August Maximian, care a fost executat în (este posibil ca din ordinul lui Constantin) Mac-Sentius a fost căsătorit cu fiica lui Galerius Maximilla însuși și se considera un candidat legitim la postul de Augustus al Occidentului În , imediat după abdicarea tatălui său, a preluat puterea la Roma și - - II Biserica și statul creștin s-au proclamat august Desigur, Constantin nu a putut suporta deocamdată decât prezența unui rival periculos în capitală Potrivit lui Eusebiu, atunci, în mijlocul unei zile senine, lui Constantin i-a apărut pe cer un simbol cruciform țesut din lumină cu inscripția "Prin această victorie" (Viața lui Constanți I, - ) Această viziune a fost urmată de o înfățișare de noapte lui Constantin a Domnului Hristos însuși, care i-a poruncit să folosească semnul crucii pentru a se proteja de dușmani Apoi Constantin ordonă să facă un steag militar - lbbarum (labarum), care transmite cu exactitate simbolul pe care l-a văzut și începe un război La octombrie , în bătălia de pe podul Milvian (altfel - Mulvian) peste Tibru, moare uzurpatorul Maxentius, iar Constantin domnește la Roma Apoi merge la reședința sa oficială din Mediolan (Milano), unde se căsătorește cu sora sa Constance cu co-conducătorul său estic Licinius La începutul anului , Constantin și Licinius au emis faimosul Edict de la Milano, dând creștinilor libertate deplină de a-și practica credința și egalând creștinismul în drepturi cu păgânismul tradițional roman și cu alte culte Astfel, a fost realizată loialitatea creștinilor față de puterea de stat și a fost eliminat terenul conflictelor ireconciliabile dintre Biserică și stat Potrivit Edictului de la Milano, bisericile și alte bunuri luate de la aceștia în timpul persecuției au fost restituite creștinilor, iar noii proprietari au primit despăgubiri de la stat Edictul de la Milano, spre deosebire de edictul lui Galerius, Constantin și Licinius din aprilie (Nicomedia), nu numai că le-a oferit creștinilor libertatea de cult, dar a recunoscut și egalitatea creștinismului cu păgânismul Prin urmare, printre istorici, edictul lui Galerius este uneori numit "edictul toleranței religioase", iar Milano - "edictul egalității" De asemenea, trebuie menționat că în secolul al XIX-lea unii oameni de știință occidentali (Zeek, Görres etc ) au pus la îndoială faptul publicării Edictului de la Milano, dar astăzi autenticitatea acestuia este în general recunoscută Începând cu , relațiile dintre Augustus Constantin și Licinius s-au deteriorat treptat În cele din urmă, Constantin, după ce a primit informații despre o conspirație întocmită împotriva lui de oamenii din Licinius, îi declară război acestuia din urmă Într-o serie de bătălii, armata lui Licinius a fost învinsă Ca răzbunare, Licinius a început să-i persecute pe creștinii din Orient În , Licinius suferă înfrângeri decisive lângă Adrianopol în Tracia și Chrysopolis în Bitinia, după care se predă - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) la mila învingătorului Constantin devine singurul conducător al imperiului În toate luptele sale cu Licinius, Constantin a folosit leibarum-ul deja amintit de noi - un stindard militar cu simbolul crucii și monograma lui Hristos, format din literele X și R În același timp, nu a suferit nici măcar o singură dată înfrângere Pentru Constantin și asociații săi, aceasta a devenit o dovadă de necontestat a superiorității Dumnezeului creștin asupra tuturor zeilor păgâni Imediat după victoria asupra lui Licinius, Constantin a întemeiat o nouă capitală, Constantinopol, pe locul vechiului oraș Bizanț, lângă Bosfor Orașul a primit fortificații noi, alimentare cu apă, un palat regal, un for și au fost construite frumoase clădiri publice în ea Sfințirea noii capitale a avut loc în anul De fapt, de atunci există temeiuri formale pentru a vorbi despre nașterea în Orient a unei noi forme a Imperiului Roman, care a primit un nume special în istoriografia New Age - Bizanţul Reforme religioase ale lui Constantin cel Mare Sub Constantin, creștinii au devenit o corporație religioasă specială (corpus christianorum), iar Biserica creștină a devenit o instituție legitimă, un subiect al legii divine și umane Împăratul a păstrat în mâinile sale pârghiile administrative pentru gestionarea vieții religioase în stat Nefiind membru formal al Bisericii (Constantin a fost botezat abia înainte de moartea sa), împăratul a fost coordonatorul tuturor cultelor din imperiu și și-a păstrat titlul de pontifex maximus - marele preot al lui Jupiter În același timp, conform mărturiei lui Eusebiu din Cezareea, care îl cunoștea îndeaproape, împăratul se privea pe sine ca pe un slujitor al lui Dumnezeu care primise putere pentru a atrage neamul omenesc în slujba "legii sfinte" adică credinta crestina El s-a autointitulat chiar "Episcopul exteriorului" Cu alte cuvinte, Constantin și-a asemănat slujirea cu cea a unui episcop care are grijă de Biserică din afară, nu din interior Se găsește uneori în traducerea literaturii grecești e lioholod tspv ektbd (Eusebius Kes Life of Const IV, ) ca "episcop al afacerilor externe" nu este în întregime exact, deoarece "extern" poate însemna nu numai fapte, ci și oameni Constantin a fost primul dintre împărații romani care a adoptat o serie de legi în favoarea Bisericii creștine Mai jos sunt cele mai importante - - II Biserica si Statul Crestin Conform Edictului de la Milano și legilor ulterioare, bunurile luate de la ea au fost restituite Bisericii (cu toate acestea, proprietatea personală a creștinilor nu a fost restituită) Au fost acordate subvenții mari comunităților creștine pentru întreținerea persoanelor care s-au dedicat lui Dumnezeu, adică văduve și asceți; văduvele şi orfanii sunt luaţi sub protecţia specială a societăţii Clericii sunt scutiți de îndatoririle publice și de plata impozitelor Anumite funcţii au fost transferate episcopilor din instanţele civile Ulterior, episcopul a fost echivalat cu un funcționar de stat (magistrat), în cazul în care cauza a fost transferată la cererea uneia dintre părți la instanța episcopului, hotărârea acestuia era definitivă Biserica a primit dreptul de a moşteni prin testament (Teoretic) execuție respinsă prin răstignire Jertfele păgâne sunt interzise Din , a început închiderea templelor păgâne și confiscarea proprietăților acestora În anul , duminica a fost recunoscută oficial ca sărbătoare religioasă și zi de odihnă Contrar politicii foștilor împărați, legile imp Augusta împotriva celibatului Concubinatul (conviețuirea extraconjugală) a fost desființat, drepturile copiilor născuți în afara căsătoriei nu sunt recunoscute , iar temeiurile de divorț sunt înăsprite Au fost introduse pedepse severe pentru răpirea femeilor în scopul căsătoriei, care era larg răspândită în lumea antică În ciuda solicitărilor fiscale, Konstantin a anulat pedeapsa cu închisoarea și urmărirea penală a restanțelor Legalizat Legea din iunie , cf Codex Theodosianus Codex Theodosianus XVI [=brev Ll] Legea din iunie , cp Codex Theodosianus Legea din mai , cp Constitutiones Sirmondianae, Codex Theodosianus XVI Eusebiu Viața lui Constantin, HV ; este probabil ca acest decret să fi fost în curând anulat Codex Theodosianus P = Codex Justinianus III XII ( ) Constituția din , cf - Codex Theodosianus VIII Legea din iunie - Codex Theodosianus V Adevărat, împărații următori au restabilit statutul juridic al concubinajului ca o conviețuire legitimă a persoanelor aparținând claselor sociale inferioare Legea din aprilie - Codex Theodosianus IV Legea de la sfârșitul anului - Codex Theodosianus III - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) ajutor de stat pentru bolnavi, săraci și alte categorii de persoane neprotejate social Tortura și uciderea sclavilor de către stăpânii lor sunt persecutate; la transferarea sclavilor în alte mâini, este interzisă separarea membrilor aceleiași familii Păgânilor și evreilor li s-a interzis, sub amenințarea unei amenzi mari, să aibă sclavi creștini, iar pentru circumcizia unui sclav creștin, proprietarul evreu a fost ameninţat cu pedeapsa cu moartea (Eusebius Life Konst IV, ) Pe lângă activitățile legislative, Constantin s-a angajat în construcția de temple Așa că, la Ierusalim, a împodobit peștera Sfântului Mormânt și a construit superba bazilica a Învierii Mântuitorului, la Constantinopol a ridicat biserica Sf Apostoli (pentru detalii, vezi ІІ Z zh Arta creștină) Domnia lui Constantin este remarcabilă și pentru dobândirea celui mai mare altar creștin - Lemnul Sfânt al Crucii Domnului Conform unei vechi tradiții de la sfârșitul secolului al IV-lea, achiziția a fost făcută la Ierusalim de către Sf egal cu ap Elena, mama lui Constantin cel Mare, în timpul unui pelerinaj în Palestina în jurul anului La locul dobândirii, Elena a dispus construirea Bisericii Sfântului Mormânt De asemenea, a construit bazilici creștine în Betleem și orașul Eleon Ridicarea oficială a Sfintei Cruci nou dobândite a avut loc la septembrie (deja după moartea Sfintei Elena) cu ocazia sfințirii Bazilicii Sfântului Mormânt, construită lângă Golgota Una dintre cele mai importante sărbători creștine, Înălțarea Crucii Domnului, începe de la acest eveniment (vezi mai jos) Noua ideologie a puterii imperiale Sub Constantin începe formarea unei noi ideologii a puterii imperiale romane Conform acestui concept, sursa puterii în imperiu este Domnul Suprem - Dumnezeu Desigur, chiar și mai devreme în imperiu, rolul zeilor (în special, Vesta și Jupiter) a fost recunoscut ca fiind foarte important, dar romanii nu au văzut niciodată aceste zeități ca pe o sursă a puterii de stat O astfel de sursă pentru ei era doar Senatul Roman și poporul (senatus populusque Romanus) Pe de altă parte, sub unii împărați romani (în special sub Dioclețian), ideile orientale despre divinitatea însăși personalității monarhului, asociate cu nevoia de a Legea din mai - Codex Theodosianus IX Actul din aprilie - CodexTheodosianus II mier legea lui Constanţiu al II-lea din în Codex lustinianus I, Tăierea împrejur a sclavilor ca condiţie pentru ca aceştia să mănânce Paştele este menţionată în Vechiul Testament, cf Ref XII, - - II Biserica și statul creștin îi oferă împăratului onoruri divine Noua ideologie statală a respins atât etatismul roman (noțiunea de stat ca valoare cea mai înaltă), cât și cultul oriental al personalității monarhului De acum înainte, Mântuitorul Iisus Hristos a devenit cea mai mare valoare pentru stat Împăratul și Biserica au fost slujitorii și asistenții Săi în mântuirea spirituală a supușilor imperiului Totuși, să nu uităm că din punct de vedere juridic Biserica era doar una dintre numeroasele corporații religioase ale statului și, ca atare, trebuia să fie subordonată împăratului Într-adevăr, în unele probleme importante ale vieții bisericești (procedura de alegere a episcopilor, convocarea consiliilor bisericești, determinarea limitelor teritoriale ale districtelor bisericești, combaterea ereziilor și schismelor), împăratul avea puteri administrative cheie Supremația împăratului în Biserică nu a contrazis dogma conform căreia șeful Bisericii este Regele Cerurilor Iisus Hristos - până la urmă, împăratul creștin nu era nimeni altul decât "prietenul lui Dumnezeu" (Eusebiu) și vicarul lui Hristos pe pământ Din acest motiv, Biserica se supune cu ușurință împăratului ca reprezentant plenipotențiar al lui Hristos și, în același timp, datorită imperfecțiunii naturii umane, servește ca conducător spiritual și săvârșitor al Tainelor mântuitoare pentru împărat și supușii săi Eusebiu de Cezareea în "Elogiul lui Constantin" ( ) formulează îndatoririle împăratului creștin în felul următor: "Cea mai mare minune este că un basileus atât de mare , parcă un tălmăcitor al voinței Dumnezeului Atot-Țarului, cheamă cu voce tare la întreaga lume și îi invită pe toți cei pe care îi adună spre cunoașterea Existenței Acest basileus, ca înțelept cârmaci, stând pe o platformă ridicată și ținând cârma în mâini, conduce cu fidelitate corabia și, cu ajutorul unui vânt favorabil, îi conduce pe toți supușii săi la un dig sigur și de dorit Iar Dumnezeu, marele Rege, întinzându-i de sus mâna dreaptă, îl face biruitorul tuturor dușmanilor și adversarilor și întărește puterea domniei sale El, adică stăpânitorul întregii lumi, Cuvântul lui Dumnezeu, trecând peste toate, prin toate și în toate cele văzute și invizibile De la El și prin El, prietenul lui Dumnezeu, Basileusul nostru, împrumută chipul regalității supreme și stăpânește tot ceea ce pe pământ este supus cârmei sale, imitând Atot-Binele În alt loc, Eusebiu îl numește pe împărat "imagine" ("icoană") a lui Hristos însuși: "Basileus este unul la unu, aceasta este imaginea unui singur All-Tsar" Vasilevs (greacă RaoіKhsіZd) - Împărat - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Constantin și mai ales succesorii săi, preluând din creștinism ideea sancțiunii divine a puterii supreme, au rămas în cadrul doctrinar al statalității imperiale romane Tradiția romană a târzii principatului nu permitea împăratului să fie supus vreunei alte autorități pământești Prin urmare, Constantin nu l-a primit pe Sf Botezul până la sfârşitul vieţii sale pământeşti - pentru că altfel, după părerile din acea vreme, ar deveni membru al uneia dintre corporaţiile de stat şi şi-ar lua asupra sa obligaţia de a respecta statutul acesteia Aceasta, la rândul său, a însemnat limitarea puterii monarhice absolute a basileusului Astfel, simțul roman al dreptății inerent lui Constantin nu putea permite un astfel de incident legal atunci când conducătorul suveran al statului intră sub restricțiile oricărei corporații de stat Cu toate acestea, chiar și fără a primi St Botez, împăratul putea efectua transformări bisericești - la urma urmei, el a fost legal și de fapt conducătorul suprem al imperiului și al tuturor corporațiilor care existau în el, inclusiv cele religioase Astfel, datorită vechilor tradiții romane, statutul împăratului în raport cu Biserica era deosebit, diferit de statutul unui om obișnuit Acest ordin a continuat până la Sfântul Imp Teodosie I ( - ), care a fost primul dintre împărați care a fost botezat imediat după urcarea pe tron, dar și-a păstrat statutul special de "episcop de afară", care se dezvoltase sub Constantin Devenit "slujitor al lui Dumnezeu", slujitor al Adevărului etern, împăratul a acordat o atenție deosebită dezvoltării unei doctrine bisericești unificate și, ca urmare, luptei împotriva ereziilor Pentru a discuta opiniile teologice ale presbiterului Arie și ale multor adepți ai săi, împăratul a convocat un Sinod Ecumenic în la Niceea (vezi mai jos ІІ, , a), În fața părinților Sinodului I Ecumenic, împăratul a rostit un discurs în care a spus: "După ce teomahismul tiranilor a fost complet răsturnat de puterea lui Dumnezeu Mântuitorul, să nu acopere altfel demonul insidios al Legii divine cu blasfemie ; căci cearta interioară a Bisericii lui Dumnezeu este mai dureroasă pentru mine decât orice război și bătălie, iar acest lucru mi se pare mai trist decât [războaiele] exterioare discordie, pentru a rezolva legăturile dezacordului după legile păcii Făcând aceasta, vei face ceea ce este plăcut Dumnezeului tuturor și vei aduce mie, slujitorul tău, cea mai mare bucurie "(traducerea mea - K M ) - - IL Biserica si Statul Crestin Deci, sub Constantin cel Mare, a fost implementată următoarea schemă de relații între Biserică și stat: Dumnezeu (Hristos) Împărat ierarhia bisericii (episcopat) Această schemă, cu unele modificări, a fost păstrată de-a lungul istoriei de o mie de ani a Imperiului Roman de Răsărit - Bizanț Biserica își ridică rugăciunile pentru împărat, împăratul suprimă schismele și ereziile, ajută financiar Biserica, se îngrijește de îndeplinirea corectă a funcțiilor sale Există o relație de unire și cooperare între stat și Biserică Cu toate acestea, nu există egalitate între ei - împăratul, ca și Hristos, conduce Biserica pământească și o controlează de fapt (acest lucru este exprimat în diagramă printr-o săgeată mai lungă) Cu toate acestea, puterea împăratului asupra Bisericii este limitată și are un caracter extern (administrativ), fără dreptul de a se amesteca în dogmatică (dar asta doar deocamdată), ritualuri și curtea bisericească Eusebiu a păstrat pentru posteritate declarația programatică a lui Constantin cel Mare despre lipsa de jurisdicție a Bisericii față de autoritățile seculare: "Mai presus de orice judecător este judecata preoților lui Dumnezeu!" (Life Const IV, ) Constantin I a murit de Rusalii, mai , la vârsta de de ani, după ce a primit Sf Botezul din capul scaunului Nicomedia, ep Eusebiu A fost înmormântat la Constantinopol, în biserica Sf Apostoli, care după aceea a devenit locul oficial de odihnă al împăraților bizantini Senatul roman conservator, conform vechiului obicei, a clasat imediat pe decedat printre adunarea zeilor păgâni, iar Biserica deja în secolul al V-lea - la sfinți Întrebări de securitate pe această temă Ce edicte ale împăraților romani privind toleranța religioasă față de creștini cunoașteți? Când și de către cine au fost publicate? Care a fost conținutul lor? Care au fost motivele convertirii lui Constantin la Hristos? Ce este la barum? Ce legi în favoarea Bisericii creștine au fost adoptate sub Constantin? - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Care a fost noua idee a statalității romane, formulată pentru prima dată sub Constantin de către ideologul monarhiei creștine, Eusebiu de Cezareea De ce a întârziat Constantin adoptarea Sf Botez până la moartea ta? Literatură suplimentară pe această temă Belyakova E V si altele Elena, Egale cu Apostolii // PE T XVIII M , S - Chichurov I S Locul "Cronografiei" lui Teofan în tradiția istoriografică bizantină timpurie (secolul XV - începutul secolului IX) // Cichurov I S Lucrări alese La cea de-a -a aniversare a lui Igor Sergeevich Cichurov M , S - (Eusebiu din Cezareea despre Constantin cel Mare) Schaff F Istoria Bisericii Creştine T III Creștinismul niceean și post-niceen - conform R H SPb , S - (Constantin cel Mare) II b Biserica și statul în secolele IV - mijlocul secolelor VI Formarea Imperiului Creștin (KA Maksimovici) Fiii lui Constantin, care au moștenit puterea în imperiu de la el, au continuat politica bisericească a tatălui lor Deci, fiul mijlociu al lui Constantin imp Constanțiu al II-lea ( - ) interzice "superstiția" păgână și sacrificiile de sânge, anulează permisiunea pentru jertfele de noapte dată de uzurpatorul Magnențiu ( noiembrie ) și chiar incriminează sacrificiile ( decembrie ) , februarie ) De asemenea, ei emit legi împotriva "haruspicelor" (ghicitorii din interiorul animalelor de sacrificiu), "matematicienilor" (cum erau numiți atunci astrologii), ghicitorilor, "caldeenilor", magicienilor ( decembrie , ianuarie , iulie) , ) Aceste legi, în ciuda incertitudinii terminologice, nu aveau drept scop eradicarea completă a păgânismului, ci doar împotriva formelor extreme, urâte, ale cultului tradițional păgân Cazuri de închidere sau distrugere a templelor păgâne în - de ani al IV-lea secol erau foarte rare În timpul unei vizite la Roma ( ), Constanțiu a fost profund interesat de templele antice în care au continuat să fie îndeplinite rituri păgâne, dar fără sacrificii sângeroase Constanțiu al II-lea sa amestecat fără ceremonie în treburile bisericii de partea arienilor, căutat împotriva voinței co-conducătorilor săi - fratele mai mare al lui Constantin al II-lea ( - ) și mai tânărul Constantin - - ȘI Biserica si Statul Crestin că I ( - ) - eliminarea Sf Atanasie din Alexandria din treburile bisericii Ca răspuns la refuzul părinților Sinodului de la Milano din de a-l condamna pe Atanasie, întrucât aceasta era contrară canoanelor, împăratul a spus în inimile sale: "Ce vreau eu, atunci să fie considerat canon Ori ascultă, sau pleci tu în exil" (Afan Alex Istoric Arian XXXIII, ) Episcopii l-au sfătuit să nu confunde puterea asupra imperiului cu administrația bisericească, ci să-l condamne pe Sf Athanasius încă mai trebuiau Constanțiu al II-lea, ca și Constantin cel Mare, l-a primit pe Sf Botezul cu puțin timp înainte de moartea sa ( noiembrie ) de la episcopul arian Euzoie al Antiohiei (Sozomen Biserica sursa V, ) Politica de represiune dură împotriva păgânilor dusă de Constantius a stârnit rezistență și protest în rândul lor Vărul său Iulian ( - ), care l-a înlocuit pe tron pe Constanțiu, care a primit porecla Apostat pentru renunțarea sa la creștinism, a declarat la început toleranță religioasă universală și a returnat episcopii ortodocși din exil Procedând astfel, el spera să-i ceartă din nou cu arienii și cu alți oponenți ai crezului niceean Curând, însă, Iulian s-a îndreptat din nou către cultul păgân și le-a interzis creștinilor să se angajeze în profesii intelectuale și în predarea gramaticii, retoricii și filosofiei (Sozomen Biserica sursa V, ; Socrate Biserica sursa III, -) ) Scurta perioadă de reacție păgână sub Iulian sa încheiat în cu moartea acestuia din urmă în campania persană După aceasta, Iovian ( - ) a devenit împărat, care a confiscat proprietatea funciară a templelor păgâne și a interzis sacrificiile păgâne, care s-au răspândit din nou sub Iulian Succesorul său în Occident, Valentinian I ( - ), a aderat la principiul toleranței religioase și, deși era un susținător ferm al credinței de la Niceea, s-a abținut să se amestece în disputele doctrinare Prin urmare, oponenții arieni ai "un-purtătorului" niceenului în timpul domniei sale au ocupat poziții puternice în Italia și prefectura Illyricum Fratele și co-conducătorul său din Răsărit, Valens ( - ), i-a patronat pe oponenții Niceei și a acordat păgânilor libertate deplină (Theodoret Biserica ist V, ) Ambii împărați au decis că riturile ancestrale nu erau considerate criminale ( mai și decembrie ), doar vrăjitoria, astrologia și sacrificiile nocturne erau interzise ( septembrie și decembrie (sau )) - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Considerându-se pe bună dreptate principalul luptător împotriva ereziilor, Valens a început în persecuția ortodocșilor La acea vreme, în Orient, ortodocșii erau minoritari, iar scaunele cheie, inclusiv Nicomedia și Constantinopolul, erau ocupate de arieni moderați Persecuția a început la Nicomedia, apoi a măturat tot Orientul, în special Siria Opoziția ortodoxă față de Valens a fost condusă de Episcop Caesarea Capadocia St Vasile cel Mare În , Valens și-a schimbat poziția, iar în - episcopii ortodocși exilați anterior s-au întors la scaunele lor În , Valens moare într-o bătălie cu goții la Adrianopol (Tracia) Împăratul Imperiului de Răsărit St Teodosie I cel Mare ( - ) se rupe imediat complet de cultul păgân de stat și este botezat (deși în stare de boală) la Tesalonic de către un episcop ortodox Ascholias, cerând de la el mărturisirea credinței niceene La februarie , împăratul emite, în numele său și în numele colegilor săi Grațian și Valentinian, celebrul Edict din Tesalonic, în care (încă înainte de Sinodul II Ecumenic) "singura Divinitate a Tatălui și a Fiul și Duhul Sfânt au fost proclamați în egală măreție și în Preasfânta Treime" Numele "creștini catolici" a fost atribuit doar celor care cred, precum Papa Damasus și Petru al Alexandriei Ajuns în la Constantinopol, împăratul a cerut de la arhiepiscopul apropiat arianismului Dimophila recunoaște Tatălui pe Fiul consubstanțial, dar el a preferat să plece în exil La noiembrie , împăratul îl aduce personal pe Sf Apostoli Sf Grigore Teologul ca Arhiepiscop al Constantinopolului În același an, au apărut legile împăratului Occidentului, Ifatsian ( - ), îndreptate împotriva arienilor În , sub influența Sf Ambrozie din Milano, Grațian renunță la titlul de pontifex maximus, lipsește colegiul preoților și vestalelor din Roma de toate privilegiile și în cele din urmă înlătură statuia păgână a Victoriei din Senat (pentru prima dată această statuie a fost scoasă din Senat înapoi în , sub Constantin al II-lea, dar a revenit sub Iulian) Deci religia păgână a fost în cele din urmă separată de stat La ianuarie , Teodosie le-a interzis ereticilor să se adune în interiorul zidurilor orașului Constantinopol Edictele din mai și mai i-au exclus pe apostați de la creștinism Un edict similar a fost emis de către imp Gratian În același an , împăratul adună la Constantinopol Sinodul II Ecumenic, la care Ma a fost condamnat ca învățătură eretică - - II Biserica si Statul Crestin a avut loc kedonia despre Duhul Sfânt, afirmația finală a doctrinei de la Niceea consubstanțialității Fiului și a Duhului Sfânt cu Tatăl, iar Crezul a fost formulat în forma sa finală În canonul al -lea, Sinodul a decis să ia în considerare scaunul episcopal al Noii Rome - Constantinopol - al doilea după scaunul vechii Rome Acest lucru a provocat nemulțumiri în vechile Biserici apostolice din Răsărit, precum și în Roma, întrucât scaunul de la Constantinopol nu se putea lăuda cu originea apostolică și, conform acestui criteriu, ar fi trebuit să fie ultimul dintr-o serie de centre ecleziastice majore ale imperiu Cu toate acestea, statutul de metropolitan al acestui departament a contribuit la ridicarea sa pe un loc al doilea onorabil Teodosie a continuat să-și folosească activ puterile legislative pentru a lupta împotriva ereticilor După Sinodul II Ecumenic, a publicat un edict din iulie , în care a repetat ordinul de a lua bisericile de la eretici și a hotărât să-i considere ortodocși pe cei care sunt în comuniune cu arhiepiscopul Nectarie al Constantinopolului, Timotei al Alexandriei, ep Grigore de Nyssa, Diodor din Tars și alții Interdicțiile repetate ale adunărilor ereticilor au fost îndreptate împotriva arienilor, eunomienilor, macedonenii și apolinarienilor (vezi mai jos) În St Ambrozie de Milano a refuzat Împăratului de Vest Valentinian al II-lea (care se afla sub influența haitei mamei Ari Ancan, Justina) în cererea de a transfera una dintre bazilicile orașului Arianului Auxentius și a arătat clar că împăratul a avut nici un drept de a judeca episcopii și de a se amesteca în chestiuni de credință În , Ambrozie a impus o excomunicare temporară lui Teodosie pentru suprimarea brutală a tulburărilor din Salonic Împăratul s-a conformat Pentru prima dată, Biserica, în persoana lui Ambrozie, i-a arătat de înțeles împăratului că nu era doar obligat să protejeze interesele Bisericii, ci și să respecte filantropia creștină în raport cu supușii săi - altfel ar fi pedepsit de Biserică Luptând cu ereticii în cadrul Bisericii, Teodosie I a continuat să ducă o luptă intenționată împotriva păgânismului În - o serie de edicte au interzis din nou sacrificiile sângeroase, în Orient un mare număr de temple păgâne au fost închise și distruse (Zosim IV, , ; Teodoret V, , ; V, , - etc ) În sfârșit, prin edictele din și Teodosie interzice toate riturile păgâne și vizitele la temple, păgânii sunt scoși în afara legii, proprietatea lor este supusă confiscării Un edict special emis la Aquileia a interzis cultul păgân în Egipt, după care creștinii din Alexandria, în frunte cu Arhiepiscopul Feo - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Philom ( - ) a distrus Serapeum - templul zeului Serapis Deci creștinismul capătă statutul de singura religie de stat Din acel moment, imperiul devine oficial creștin În , au avut loc ultimele Jocuri Olimpice, iar celebra statuie a lui Zeus Olimpian de către Fidias a fost dusă din Olimpia la Constantinopol Sub fiii lui Teodosie I, imperiul a fost în cele din urmă împărțit în Vest și Răsărit Arcadius ( - ) domnește în Orient, iar Honorius ( - ) domnește în Occident Fiii lui Teodosie și-au continuat politica bisericească august În , ambii împărați au repetat interdicțiile împotriva păgânilor și ereticilor, iar un an mai târziu au anulat scutirea de taxe de care se bucura clasa preoțească păgână ( decembrie ) În , Honorius a interzis sacrificiile, dar păstrând în același timp vechile temple păgâne Arkadi, dimpotrivă, a cerut distrugerea lor La începutul secolului al V-lea imp Arcadius participă la rivalitatea dintre scaunele arhiepiscopale din Constantinopol și Alexandria Depunerea în a arhiepiscopului Constantinopol St Ioan Gură de Aur ( - ) a fost un act al voinței imperiale, prin care s-a aprobat hotărârea conciliului a de episcopi egipteni conduși de Teofil al Alexandriei (așa-numita "catedrală de sub stejar") Alungarea nedreaptă de pe tronul arhiepiscopal a Sf Ioan la calomnia calomniatorilor, ura ireconciliabilă a lui Ioan de către împărăteasa Eudoxia, intrigile alexandrinilor și, în cele din urmă, exilul lui Ioan, mai întâi în Armenia și apoi în Caucazul de Nord, au umbrit foarte mult relațiile dintre biserică și stat la începutul lui secolul al V-lea În drum spre orașul Pitiunt de la Marea Neagră (acum Pitsunda), neputând suporta greutățile călătoriei, bătrânul Ioan Gură de Aur a murit În , rămășițele sale, din ordinul arhiepiscopului Proclu au fost transferați la Constantinopol, iar imp Teodosie al II-lea înaintea lăcașului cu moaștele sfântului i s-a rugat pentru iertarea părinților săi Între timp, lupta împotriva păgânismului și ereziilor din imperiu a continuat În Occident, prin edictul lui Honorius din noiembrie , templele păgâne din Africa de Nord au fost private de subvenții de stat (appoe), statui au fost confiscate și altare au fost distruse În , această lege a fost extinsă la toate celelalte provincii Edictul din exclude necreștinii dintre curtenii lui Honorius În , la cererea episcopilor Africii, Honorius începe persecutarea ereticilor pelagieni - - II Biserica si Statul Crestin Succesorul lui Arcadius în Orient, Teodosie al II-lea cel Tânăr ( - ), a atenuat oarecum severitatea legilor antipăgâne - de exemplu, printr-un edict din iunie , pedeapsa cu moartea pentru păgâni a fost înlocuită cu exilul cu confiscarea, persecuția evreilor și a păgânilor loiali a fost interzisă Teodosie s-a abținut de la participarea directă la controversa nestoriană (vezi mai jos, pp - ), considerând că este o chestiune internă a bisericii Acest lucru a făcut foarte dificilă lupta împotriva învățăturii eretice despre Hristos și Maica Domnului a arhiepiscopului Constantinopolului Nestorie ( - ) și nu a contribuit la lumea bisericească în timpul și după Sinodul III Ecumenic din de la Efes Într-una dintre scrisorile sale către Teodosie, Papa Celestin I ( - ) scria că pentru împărat "trebuie să fie mai importantă chestiunea credinței decât cea a statului: harul tău ar trebui să fie mai preocupat de pacea Bisericii decât de securitatea imperiului" Astfel, treburile bisericești au fost plasate mai presus de cele de stat Această abordare specific romană a relațiilor dintre biserică și stat nu a fost acceptată în Orient Cu toate acestea, papii în viitor au avut întotdeauna tendința de a pune interesele Bisericii Romane mai presus de interesele statului Acest lucru va fi mai ales pronunțat în perioada disputei despre cele Trei Capitole sub Iustinian / (vezi mai jos) Controversa teologică cu nestorianismul a fost complicată de rivalitatea neîncetată a scaunelor din Antiohia și Alexandria - prin urmare, la Sinodul Ecumenic din Efes din , nu a fost vorba doar despre hristologie, ci și despre influența în întreaga Biserică De fapt, Catedrala a devenit arena luptei a două partide - Antiohia, care a fost reprezentată de însuși Nestorie, Ioan al Antiohiei și un număr de episcopi răsăriteni, și Alexandrian, reprezentată de Sf Chiril al Alexandriei (circa - ; arhiepiscop în - ), căruia i s-a alăturat și Mitropolitul Memnon din Efes Printr-o scrisoare specială, împăratul i-a interzis reprezentantului său la Consiliu, Candidian, să se amestece în cursul discuțiilor ("cel care nu aparține numărului celor mai sfinți episcopi nu este apt să se amestece în treburile bisericești") După cum știți, partidul alexandrin, condus de Sf Kirill După ce l-a condamnat pe Nestorius, împăratul l-a trimis în exil împreună cu susținătorii săi, după care a emis o lege împotriva nestorienilor cu ordin de a le căuta și a arde cărțile ( august ) Marea autoritate a Sf Chiril al Alexandriei și victoria sa asupra lui Nestorius au ridicat Scaunul din Alexandria la un nivel fără precedent - - Secțiunea II Biserica în Imperiul Creștin ( - ) înălțimi Chiar și eunucul de curte Chrysaphius, care făcea afaceri în numele împăratului, se afla în întregime sub influența Alexandrienilor Se părea că Constantinopolul a cedat Alexandriei locul al doilea în ierarhia Bisericilor, acordat acestuia de Sinodul II Ecumenic (vezi mai sus) În chestiunea arhimandritului Eutychius din Constantinopol, predispus la monofizitism (mai precis, Eutychus - grecesc Eitihtsd), Teodosie a luat partea monofiziților, trimițându-l pe patricianul Florențiu ca observator la Sinodul de la Constantinopol din , care a fost prezidat de Sf Flavian ( - ) La acest sinod, s-a recunoscut mai întâi că puterea imperială este inerentă caracterului de episcop (cf exclamația conciliului: "Mulți ani episcopului nostru țar!") Acest conciliu l-a condamnat pe Eutih, dar pe împărat, sub influența succesorului Sf Chiril al Alexandriei și înflăcăratul patriarh monofizit Dioscor / ( - ) au poruncit să fie convocat un nou conciliu în august la Efes, la care s-au ordonat gărzi înarmate pentru a se asigura că episcopii ortodocși care l-au condamnat pe Eutic tăc Această întâlnire a bisericii, care a avut loc cu încălcări flagrante ale canoanelor, protocolului și procedurii bisericești, a primit un nume caracteristic în istoriografie - "catedrala tâlharului" La conciliu, arhiepiscopul Constantinopolului a fost depus Flavian și Teodoret din Cirus și Eusebiu din Dorileu, care nu au fost admiși în conciliu, au fost condamnați în lipsă Teodosie a aprobat aceste decizii, dar Papa Sf Leon I cel Mare ( - ), precum și Împăratul Occidentului Valentinian al III-lea ( - ) A fost o scindare în Biserică Moartea lui Teodosie al II-lea în a schimbat dramatic situația bisericii în bine Un rol important în sistematizarea dreptului roman și a legislației de stat asupra Bisericii l-a avut Codex Theodosianus publicat în , în care au fost adunate și sistematizate legile (constituțiile) imperiale începând de la Constantin I Codul a fost împărțit în cărți tematice, împărțit în , în cadrul cărora constituțiile individuale erau aranjate în ordine cronologică Cartea a XVI-a a Codului conține legile referitoare la Biserică Astfel, pentru prima dată în istorie, Biserica creștină a primit statut de drept public în cadrul codificării dreptului roman (deși legile despre Biserică nu aveau încă prioritate în sistemul dreptului public, deci ultima carte a Codul le-a fost rezervat) - - II Biserica si Statul Crestin Primul titlu al cărții XVI este consacrat întrebărilor generale ale credinței creștine; cuprindea doar patru constituții imperiale, dintre care cea mai faimoasă este a doua constituție a titlului, celebrul edict tesalonic al lui Teodosie I din ; al doilea titlu este dedicat episcopilor și clericilor creștini; al treilea - călugărilor; a patra - dispute dogmatice în cadrul creștinului Biserici; al cincilea, la diverse erezii și eretici; al șaselea - interzicerea rebotezării; al șaptelea - la apostați; al optulea, la evrei; al nouălea, interzicând evreilor să dețină sclavi creștini; al zecelea, credințele păgâne; al unsprezecelea, la diverse chestiuni religioase Astfel, participarea autorităților seculare (Teodosie al II-lea sau Chrysafius lui temporar) la treburile bisericești a avut atât consecințe bune (Conciliul III Ecumenic din , sistematizarea legislației bisericești imperiale în Codul lui Teodosie), cât și consecințe negative ("conciliul tâlharului" din Efes d , răspândirea monofizitismului) Condus după Teodosie al II-lea, Sf Marcian ( - ) a aderat în general la principiul neintervenției în treburile bisericești A devenit însă inițiatorul Sinodului IV Ecumenic din de la Calcedon, convocat pentru a revizui hotărârile consiliului "tâlhar" din Reprezentanții împăratului, deși au fost prezenți la Sinod, nu au luat parte la discuția despre aspecte canonice și disciplinare Cu toate acestea, în domeniul dogmei ei s-au dovedit a fi oponenți fără compromisuri ai monofiziților Deci, la insistențele oficialităților imperiale, susținute de legații Papei Leon Z, consiliul a întocmit un oros despre unirea a două naturi într-o singură ipostază (o persoană) la Întrupare Semnificația acestei decizii a persoanelor laice pentru formarea dogmei bisericești nu poate fi supraestimată De fapt, dacă nu ar fi dat dovadă de perseverență, monofizitismul ar fi putut foarte bine să triumfe la consiliu Și atunci conceptul de "mărturisire calcedoniană" ar avea un cu totul alt înțeles decât cel de astăzi Rebeliunea monahală armată împotriva religiei calcedoniene care a apărut în Palestina și Egipt a fost înăbușită cu forța militară, dar monofizitismul din Estul imperiului și-a păstrat influența pentru o lungă perioadă de timp, împărțind corpul unic al Bisericii - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) De o importanță deosebită pentru întărirea poziției scaunului Constantinopolului în Biserică a fost canonul al -lea al Sinodului IV Ecumenic, conform căruia Constantinopolul a primit drepturi egale cu scaunul "vechii Rome" Acest canon a provocat o respingere activă a Papei Leon I, deoarece conținea o referire directă la canonul al Sinodului II Ecumenic și a motivat egalitatea Bisericilor din Roma și Constantinopol prin statutul de mitropolit al ambelor scaune Aceasta a dezavuat complet autoritatea originii apostolice a scaunului, asupra căreia Roma insistase mereu Prin același canon, arhiepiscopului de Constantinopol i s-a acordat dreptul de a numi mitropoliți (și, în locurile locuite de barbari, și episcopi) pentru eparhiile Pontului, Traciei și Asiei Cu această normă, una dintre cele mai vechi Biserici creștine, își are originile la Sf Ioan Teologul - Efes - a fost de fapt făcut dependent de Constantinopol Astfel, controlul alexandrin asupra Constantinopolului nu a durat mult (exact de ani), iar sub Patr Anatolia, scaunul mitropolitan era legal egal cu scaunul vechii Rome De acum înainte, în ierarhia celor cinci patriarhii creștine principale, Alexandria a fost retrogradată pentru totdeauna pe locul trei Urcarea pe tron a lui Leon I ( - ) a fost pentru prima dată însoțită de încoronarea împăratului de către un ierarh bisericesc Această ceremonie (deși nu în biserică) a fost săvârșită de Patriarhul Constantinopolului, Sf Anatoly ( - ) Acest act simbolic a fost o dovadă clară a transformării imperiului într-o putere cu adevărat creștină, unde autoritățile spirituale și laice acționează în deplină armonie între ele și au nevoie de sprijin reciproc Anterior, împărații romani nu s-au căsătorit cu regatul, ci doar s-au ridicat ca soldați pe un scut și au primit o distincție onorifică din partea armatei - un colier special (torquis latin) Inițial, încoronările imperiale au fost ținute în Evdom (greacă "Erbotsov", adică "Al șaptelea" - o tabără militară pe stâlpul al șaptelea mile din centrul capitalei), apoi la hipodrom II la urcarea sa pe tron în În anul urcării lui Leon pe tron în Alexandria, patriarhul ortodox Proterius a fost ucis, iar monofizitul Timotei al II-lea Elur a pus mâna pe catedrală Papa Leon I cel Mare i-a amintit împăratului că "puterea sa regală a fost comunicată nu numai pentru a conduce lumea, ci mai ales pentru a proteja Biserica" (Lev Vel Poel ) Deoarece - - II Biserica si Statul Crestin majoritatea episcopilor l-au condamnat pe Elur, împăratul l-a trimis imediat în exil Presbiterul local Timothy Salofakiol ( - ) a fost numit la catedrala din Alexandria La sfârșitul domniei lui Leu, încercarea monofiziților de a prelua puterea în Antiohia a fost înăbușită Protejatul lor Petru Gnatheus (arhiepiscopul Antiohiei în - ) a sosit în Antiohia în urma lui Zenon, ginerele împăratului După ce populația Antiohiei a refuzat să aibă încredere în fostul arhiepiscop, Calcedonitul Martyrius, acesta din urmă a fost nevoit să părăsească tronul Atunci, cu sprijinul monofiziților antiohieni, Petru a ieșit în prim-plan, câștigând faima pentru activitățile sale organizatorice și faimoasa adăugare monofizită la Cântecul Trisagion a cuvintelor "Răstignește-ne", care a sunat multă vreme la Monofizit slujbe și a devenit un fel de simbol imnografic al monofiziteismului Curând, Gnafey a fost privat pentru prima dată de scaunul său și trimis în exil la cererea Patriarhului Constantinopolului, Sf Gennady ( - ) Cu toate acestea, în timpul vieții sale tulburi, Petru a putut să mai viziteze de două ori Sfântul Scaun din Antiohia ( și - ) Astfel, în timpul mandatului lui Leu în imperiu, Sinodul de la Calcedon a triumfat, deși ideile de bază ale monofizitismului au continuat să existe în rândul unei părți a episcopiei, a clerului și a oamenilor bisericești După Leon I, un imp nepopular în rândul oamenilor a domnit de ceva vreme Zinon, care a fost răsturnat la scurt timp după aderare ca urmare a unei conspirații judecătorești Uzurpatorul Basilisc ( - ), care s-a răzvrătit împotriva lui, cu "Enkiklionul" său (Evagrius Biserica ist III, ) a anulat hotărârile Calcedonului și l-a înapoiat pe Timotei Elur la Alexandria La sfatul lui Timotei, care tânjea după răzbunarea Alexandriei asupra Constantinopolului, și contrar canonului al -lea al Sinodului de la Calcedon, Basiliscul a încercat să retragă Biserica din Efes de sub jurisdicția Constantinopolului Clerul si turma Constantinopolului, condusi de popularul Patr Akakiy ( - ) a fost revoltat de această decizie și, deși Basilisk a publicat imediat Antienkiklion (ibid , III, ), a fost expulzat, iar Zenon ( - , - ) a fost readus pe tron Sub el, episcopii ortodocși au fost numiți în scaunele Alexandriei și Antiohiei și toate măsurile în favoarea monofiziților au fost anulate Cu toate acestea, controversele din Biserică nu s-au potolit În timpul domniei lui Zenon, Imperiul Roman de Apus a încetat liniștit să mai existe Ultimul împărat roman, Romulus Augustulus, a fost destituit în de către liderul mercenarilor germani - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Odoacru În Italia s-a format un regat german În Orient, acest eveniment a rămas practic neobservat - la urma urmei, vechea Roma își pierduse de mult măreția și, asediată constant de barbari, a dus la o existență foarte mizerabilă De acum înainte, Imperiul Roman a domnit în Orient, lăsând vestul și Africa de Nord în mâinile triburilor germanice barbare - goți, alamani, franci, burgunzi și vandali În , Zenon emite celebrul Act al Unității - "Enotikon", compilat de Patr Akakiy și adresată Bisericii din Alexandria Scopul său a fost să reconcilieze ortodocșii și monofiziții cu ajutorul unor formulări simplificate bazate pe definițiile dogmatice ale Sinoadelor Ecumenice de la Niceea, Constantinopol și Efes Textul "Enoticonului" conținea anateme pentru Nestorie și Eutychus, adevărul a anatematisme împotriva lui Nestorie din Sf Chiril al Alexandriei și a folosit în mod repetat formula vagă "Hristos este unul, nu doi", pe care atât monofiziții, cât și calcedoniții o puteau interpreta în favoarea lor Catedrala din Calcedon nu a fost supusă condamnării fără echivoc în Enotikon, ci, pe de altă parte, "oricine s-a gândit, sau gândește la altceva, fie acum, fie în orice moment, fie în Calcedon, fie la orice catedrală" (Evagrius Schol) Istoria Bisericii III, ) Din această formulare, dacă se dorește, s-ar putea deduce atât condamnarea tuturor hotărârilor Sinodului de la Calcedon, cât și respingerea doar a unora dintre opiniile exprimate la consiliu, dar neincluse în oros de la Calcedon Majoritatea ierarhilor răsăriteni cu turma lor au acceptat Enoticonul ca o restaurare a doctrinei hristologice a lui Chiril din Alexandria Cu toate acestea, susținătorii Sinodului de la Calcedon, condus de Papa Felix al III-lea, au văzut în aceste formulări o revizuire a învățăturii ortodoxe și s-au opus acesteia Ca urmare a unei noi runde de dezacorduri dogmatice, a apărut prima schismă din istoria Bisericii între Roma și Constantinopol, care a durat până în În istoriografia vest-europeană (catolică), această schismă a primit denumirea tendențioasă de "schismă akakiană" - de parcă ar fi fost Biserica din Constantinopol reprezentată de Patr Akaki a rupt comuniunea cu Roma În realitate, totul a fost exact invers, iar Papa Felix a intrat în schismă cu Constantinopolul În plus, patriarhul (ca orice alt primat al Bisericii din Constantinopol) nu a decis nimic fără voia împăratului, așa că este incorect să numim acest eveniment cu numele de Akakiy Din aceste motive, luăm în considerare - - II Biserica si Statul Crestin Controversa religioasă din imperiu a fost folosită în scopuri politice de către puternicul oficial al curții și comandantul trupelor din Est, Ill, care, cu ajutorul soacrei lui Zenon, împărăteasa văduvă Verina, l-a instalat pe autoproclamat împărat Leontius în orașul Tarsus ( ) Pentru a găsi sprijin în rândul maselor, rebelii au proclamat o campanie de apărare a Ortodoxiei Calcedoniene împotriva monofiziților, care se bucurau de patronajul Zinonului Cu toate acestea, în Orient, pozițiile ortodocșilor erau foarte slabe Într-o luptă decisivă cu trupele guvernamentale, Ill a fost învins și capturat, s-au efectuat execuții în rândul conspiratorilor Din ordinul lui Zenon, cele mai mari scaune din Orient au fost ocupate de monofiziți și a început persecuția nestorienilor, care aveau sprijin în cel mai mare dușman al Bizanțului, statul persan Astfel, în fața inamicului persan, puterea imperială a realizat consolidarea spirituală a Orientului pe baza monofizitismului Moștenind pe Zinon și continuându-și politica, imp Anastasius I ( - ) a insistat asupra adoptării Enoticonului, dar o asemenea amestecare a împăratului în treburile Bisericii a provocat proteste ale ortodocșilor atât în Orient, cât și în Occident În , Papa Gelasius, într-o scrisoare către Anastasius, formulează teoria "două forțe": "Două forțe, prea august împărat, conduc predominant această lume, aceasta este autoritatea sacră a preoților și a puterii regale, iar între ei importanța preoților este cu atât mai importantă cu cât ei și pentru regi înșiși, trebuie să dai un răspuns Domnului la judecata Sa În problemele de credință, trebuie să te supui ordinelor lor legale și să nu stăpânești asupra lor ; nu să-i supuneți voinței voastre, ci să vă călăuziți după judecata lor "(Gelasie Poel ) Anastasie a preluat tronul abia după ce Patriarhul Constantinopolului Euthymius (Euphemios) ( - ) i-a luat obligația scrisă de a nu vătăma Ortodoxie Cu toate acestea, împăratul, sub influența călugărilor monofiziți sirieni, a acționat în interesul ereticilor În a obținut depunerea lui Euthymius, iar în l-a arestat și alungat pe succesorul său, Sf Macedonia II Numirea noului Patriarh Timotei I ( - ) a fost însoțită de represiuni împotriva ortodocșilor Toate aceste evenimente au dus la o răscoală spontană a oamenilor capitalei, care împărtășeau mărturisirea calcedoniană Casele celor mai înalți oficiali monofiziți au fost jefuite și arse, mai multe termenul "schismă akakiană" este o neînțelegere istorică și în viitor vom folosi conceptul de "schismă Felix" - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) călugării nofiziți Anastasy a trebuit să iasă la oameni cu capul descoperit Când și-a anunțat disponibilitatea de a renunța la tron, mulțimea, uimită de curajul lui, l-a proclamat împărat și s-a împrăștiat ( ) În același , sub patronajul împăratului, monofizitul Sevir, devenit șeful direcției moderate în monofizitism, a ocupat scaunul antiohian La Sinodul de la Tir organizat de Sever în , Enoticonul a fost adoptat solemn, iar Sinodul Ecumenic de la Calcedon a fost blestemat Populația provinciilor a ieșit în apărarea Ortodoxiei, în Tracia s-a ridicat o rebeliune armată sub sloganurile de protejare a Ortodoxiei Calcedoniene de către conducătorul militar Vitalian ( ) Acest lucru l-a determinat pe împărat să-și îmblânzească politica față de ortodocși și să negocieze cu Roma pentru a pune capăt schismei Totuși, principala condiție din partea Romei este ștergerea numelui de patris din dipticele bisericești Akaki - Constantinopolul respins ca umilitor pentru departamentul capitalei Rezumând relația dintre Biserică și stat în secolele al IV-lea și mai ales al V-lea, putem spune că în ceea ce privește tensiunea și conflictul în desfășurarea evenimentelor, această perioadă nu are analogi în istoria Bizanțului Puterea de stat a fost nevoită să manevreze între facțiuni ireconciliabile din cadrul Bisericii, uneori dând dovadă de miracole ale diplomației (politica bisericească a lui Leon I și Anastasiei, Enotikonul lui Zinon), iar uneori, dimpotrivă, dând dovadă de rigiditate și intoleranță față de cei care nu sunt de acord ( catedrala "tâlhar" sub Teodosie al II-lea, plantând monofizitismul în Orient în ultimii ani ai domniei lui Zenon) Nedorința lui Zenon de a ceda presiunii Romei papale a fost un pas forțat al puterii de stat, menit - deși cu prețul concesiunilor către monofiziți - să întărească granițele de est ale imperiului Când (deja sub Iustin I) atenția împăratului s-a îndreptat către Occident, s-au găsit modalități în cel mai scurt timp posibil de a depăși schisma bisericească Astfel, în a doua jumătate a GVI în secolul al V-lea în deplină concordanță cu tradițiile stabilite de Constantin cel Mare, aproape toate cele mai importante evenimente bisericești au avut loc cu participarea activă a împăraților Urmărirea pe tron a lui Iustin I ( - ) a devenit posibilă datorită activităților "partidului ortodox" și susținătorilor Romei la curtea imperială A început restaurarea pozițiilor ortodocșilor, monofiziții au fost scoși din scaunele episcopale peste tot, cu excepția Egiptului În , liderul spiritual al monofiziților, Sevir al Antiohiei ( - ), a fost înlăturat din funcție și a fugit în Egipt La Paște - - II Biserica și statul creștin ca urmare a negocierilor lui Iustin cu Papa Hormizd ( - ) a fost restabilită comuniunea ecleziastică dintre Roma și Constantinopol Scoaterea de pe dipticele funerare a numelor Patriarhilor Constantinopolului Și ce, Eutimie și Macedonia a fost prețul plătit de Iustin (și un participant activ la evenimentele viitorului împărat Iustinian) pentru pacea bisericii În Orient au început din nou represiunile împotriva monofiziților, peste de episcopi au fost trimiși în exil, dar monofiziții egipteni nu au fost atinși Nepotul și moștenitorul lui Justin, imp Iustinian I ( - ), una dintre primele sale legi din , a ordonat închiderea școlii filozofice ateniene fondată de Platon - Academia Proprietățile Academiei au fost confiscate, iar ultimii șapte profesori păgâni au emigrat în Persia, cea mai mare țară păgână din Orient la acea vreme Cu toate acestea, păgânismul a continuat să existe în Bizanț în rândul aristocrației educate și al țărănimii, provocând din când în când represiuni din partea autorităților imperiale Împăratul nu a uitat de activitatea misionară Deci, din timp de șapte ani, istoricul și episcopul Ioan din Efes, la instrucțiunile lui Iustinian, s-a angajat în iluminarea păgânilor din Asia Mică, unde a botezat de mii de oameni, a construit de biserici și mănăstiri (Io Efes Biserica ist II, ; III, ) , - ) Întreprinderile misionare din timpul domniei lui Iustinian au fost încununate cu succes pe Dunăre (tribul germanic al Herulilor), în regiunea nordică a Mării Negre (huni), în Caucaz, în Nubia (Nobads), Arabia de Sud (himyariți) (pentru mai multe detalii, vezi II ) În pregătirea pentru recucerirea regiunilor vestice ale Imperiului Roman ocupate de barbari, împăratul avea nevoie de pace cu Orientul monofizit Prin urmare, în general, politica sa bisericească a vizat reconcilierea cu monofiziții Această politică poate fi împărțită în trei perioade: ) - : încercări nereușite ale împăratului, în alianță cu tronul papal, de a-i convinge pe monofiziți să accepte definițiile Sinodului de la Calcedon pe baza formulei "S-a suferit de la Sfânta Treime", care a devenit teza programatică a teopashismului, i e doctrina suferinței lui Dumnezeu (cf grecescul theod "Dumnezeu" și laohso "sufăr") ) - : așa-numita "dispută despre cele Trei Capitole" (care însemna anatematisme împotriva scrierilor controversate ale lui Teodoret din Kars, Salcie din Edessa și Teodor din Mopsuestia), adăugarea unor hotărâri ale Sinodului de la Calcedon în pentru a le face acceptabile monofiziților, conflicte cu Roma, nedorind - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) condamnarea celor Trei Capitole, convocarea Sinodului al V-lea Ecumenic la Constantinopol ( ) ) - : formarea unui partid de monofiziți loiali împăratului, pregătirea unui consiliu bisericesc unificator În îndeplinirea politicii sale bisericești, împăratul, după mulți, a fost influențat de soția sa - frumoasa, inteligentă și puternică Teodora, o fostă dansatoare și actriță, care a fost ridicată de Iustinian de jos la culmile puterii În prima perioadă, împăratul, în strânsă colaborare cu Patriarhul Constantinopolului Anfim ( - ), a purtat negocieri tensionate asupra unirii cu monofiziții, pe care Teodora îi simpatiza, după cum se poate presupune Totuși, dependența împăratului de soția sa nu trebuie exagerată, întrucât politica sa a ținut cont, în primul rând, de interesele unității Bisericii și de stabilitatea statului punct În această perioadă, dorința lui Iustinian de a uni Biserica scindată nu și-a atins scopul, întrucât monofiziții, conduși de exilatul Sever al Antiohiei, au refuzat să-și înlăture anatemele din Tomosul Papei Leon I cu formularea lui Hristos "în două naturi "și de la toți cei care mărturisesc două naturi în Hristos (vezi II d ) În , la Constantinopol a avut loc un sinod bisericesc, la care a participat personal Papa Agapit I ( - ) La consiliu, din cauza poziţiei ireconciliabile a fiecăreia dintre părţi, nu s-a putut ajunge la un compromis cu monofiziţii Sever și asociații săi au fost anatematizați, Patriarhul Anfim a fost destituit Iustinian a aprobat hotărârile sinodului în nuvela sa XLII, adresată noului Patriarh al Constantinopolului Mina ( - ) Această nuvelă a interzis orice activitate bisericească a monofiziților În același timp, Iustinian a restabilit ierarhia ortodoxă în Alexandria perioada II În perioada disputei despre cele Trei Capitole, din inițiativa călugărilor din Palestina, a fost emis un edict imperial de condamnare a origenismului ( ) Pentru a înlătura acuzațiile monofiziților că Sinodul IV Ecumenic i-a acceptat pe nestorieni în comuniune, în jurul anului Iustinian a promulgat un edict de condamnare a celor Trei Capitole, care, după multă convingere și chiar violență directă, a fost adoptat în de Papa Vigilius ( - -) ) Adevărat, protestul energic al clerului occidental l-a obligat pe Vigilius să-și retragă confesiunea, iar după lungi încercări, papa a fost exilat de Iustinian la pr Proconnes în Marea Marmara Convocat de Iustinian în absența legaților papali, Sinodul al V-lea Ecumenic din a condamnat scrierile - - II Biserica si Statul Crestin Teodoret din Cirus, Salcie din Edessa și Teodor din Mopsuestia, îndreptate împotriva Sf Chiril al Alexandriei și Sinodul Ecumenic III (anti-nestorian) Monofiziții loiali împăratului au acceptat cu satisfacție această decizie a Consiliului Papa Vigilius, care se afla atunci la Constantinopol, dar nu s-a prezentat la Sinod, a recunoscut fără tragere de inimă condamnarea celor Trei Capitole, după care Sinodul al V-lea a primit dreptul formal de a fi considerat ecumenic Abia după aceasta papa a câștigat libertatea și posibilitatea de a se întoarce la Roma, dar a murit pe drum ( ) Condamnarea celor Trei Capitole a restabilit unitatea bisericească a Estului și Apusului pentru o vreme Astfel, a doua perioadă a politicii bisericești a lui Iustinian s-a dovedit a fi destul de reușită - diviziunea dintre Occident și Orient a fost depășită, principalele centre bisericești ale imperiului au ajuns la o reconciliere formală cu Constantinopolul perioada a III-a Cu toate acestea, pacea bisericească stabilită nu a fost de durată Multe comunități monofizite nu au recunoscut hotărârile Sinodului al V-lea Ecumenic, ele au fost, de asemenea, condamnate de un număr de episcopi latini din Africa și nordul Italiei În ultima perioadă a vieții sale, Iustinian, potrivit unor surse, a început să pregătească un sinod bisericesc, la care trebuia să-i împace în cele din urmă pe calcedoniți și monofiziți În acest scop, împăratul s-a folosit de diviziunea dintre monofiziți și a susținut una dintre ramurile lor, Sevirienii, în toate modurile posibile Potrivit ultimelor cercetări, chiar a inițiat refacerea ierarhiei severiene cu ajutorul Episcopului Iacov Baradei (de la care provine biserica siro-iacove) Cu toate acestea, moartea l-a împiedicat pe Iustinian să-și realizeze pe deplin planul Consiliul a avut loc deja sub succesorul său Iustin al II-lea Împăratul s-a angajat activ în compunerea lucrărilor teologice (în special, în legătură cu formula teopaschită pe care a împărtășit-o, "Unul a suferit de la Sfânta Treime" - cf mai jos, p ) El este considerat autorul imnului bisericesc "Fiul Unul Născut și Cuvântul lui Dumnezeu" Iustinian și-a introdus ideile teologice chiar și în legislație - de exemplu, în jurul anului și în a emis constituții dogmatice pe tema celor Trei Capitole, iar în așa-numitul "edict de Aphthardodoket" (Evagr Church ist GV, - ) Cu toate acestea, acest edict nu conținea nicio obligație pentru mărturisirea Bisericii în spiritul aftartodocetismului, ceea ce înseamnă că abaterea lui Iustinian la această erezie la sfârșitul anilor săi, așa cum se pretinde uneori, este o ficțiune Legislația lui Iustinian asupra Bisericii În timpul domniei lui Iustinian a fost realizat un program grandios de sistematizare a întregii Rome - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) de drept, acoperind atât legile antice, cât și lucrările teoretice despre drept În acest scop, prin decret al împăratului, a fost creată o comisie specială, condusă de cel mai de seamă avocat al epocii, Tribonian Prima lucrare a comisiei a fost Codul Iustinian (Codex lustinianus, prima ed , a doua - ), care cuprindea peste de edicte imperiale de la Hadrian la Iustinian Apoi, ca urmare a lucrării comisiilor ulterioare, au fost întocmite Rezumate sau Pandecte (latină Digesta, greacă Paѵbektaі, - ), o colecție de șapte părți ( de cărți, de mii de paragrafe), care a absorbit fragmente din aproape scrieri ale juriștilor clasici romani și Instituții (Institutiones, ), i e "Instrucțiuni" - un manual de drept în patru cărți, care a primit și statut normativ Legile lui Iustinian, care au ieșit după publicarea "Codului", au fost numite "noi constituții", sau nuvele (latină novellae constitutiones, greacă ѵearai iata £bi?) În Evul Mediu, Instituțiile, Rezumatele, Codul și nuvelele erau numite colectiv "Codul de drept civil" (Corpus iuris civilis) Limba principală a "Codului" era latina, unele părți ale Codului, Rezumatul și majoritatea nuvelelor au fost scrise în greacă O componentă importantă a corpusului lui Iustinian (ca și Codul anterior al lui Teodosie al II-lea) a fost legislația asupra Bisericii, care acoperă toate aspectele cele mai importante ale vieții bisericești (cu excepția cultului și a curții bisericești) Spre deosebire de Teodosie, Iustinian a plasat legile asupra Bisericii chiar la începutul Codului său, începutul cărții I este consacrat unei expuneri a fundamentelor dogmatice ale Ortodoxiei Constituția introductivă la Rezumate (Deo auctore) se deschide cu un apel la Sfânta Treime Astfel, în timpul care a trecut de la publicarea Codului lui Teodosie, poziția Bisericii în stat a devenit atât de întărită încât a început să fie percepută ca cea mai importantă instituție imperială, a doua în ierarhia statului după împărat Romanele lui Iustinian ocupă cel mai important loc în legislația asupra Bisericii Dintre cele de nuvele incluse în Corpus iuris civilis, sunt dedicate problemelor bisericești (romanele , - , , , , , , , , , , - , , , , , , , , , , , , , , - , , , ) Aceste nuvele au devenit parte integrantă a numeroaselor nomocanoane și colecții juridice bizantine din secolele VI-VII, au fost incluse în corpus juridic bizantin din secolele IX-X "Basiliki" a devenit parte integrantă a legii bisericești a Bisericii Răsăritene până la căderea Bizanțului În slavă - - II Biserica si Statul Crestin traduceri, aceste nuvele s-au răspândit și printre slavii sudici și în Rus', au intrat în nomocanonul sârbesc al Sf Savva (începutul secolului al XIII-lea), colecții juridice rusești ("cărți pilot") - inclusiv Cartea pilot tipărită de la Moscova din Astfel, legile lui Iustinian asupra Bisericii, împreună cu canoanele, au servit drept ghid pentru rezolvarea celor mai importante probleme administrative ale bisericii de mai bine de un mileniu nu numai în Bizanț, ci și dincolo de granițele sale Teoria "simfoniei" biserică-stat și problema "cezar-papismului" a lui Iustinian Iustinian și-a întemeiat politica ecleziastică pe principiul "simfoniei" (greacă sgitsfshvia "armonie, consonanță; acord, contract"), pe care l-a formulat mai întâi în preambulul celei de-a -a nuvele ( ), între biserică și puterea statului, "preoție "și "regatul" Cele mai mari daruri ale lui Dumnezeu în oameni, date de sus conform filantropiei, sunt preoția și împărăția Primul slujește treburile divine, al doilea guvernează și supraveghează treburile umane; ambele vin de la același început și aranjează armonios viața omenească - și nimic nu este atât de important pentru cei care domnesc ca cinstea preoților, care se roagă veșnic lui Dumnezeu pentru ei Căci dacă primul este cu totul ireproșabil și primește favoare de la Dumnezeu, iar al doilea va echipa statul care i-a fost încredințat într-un mod corect și potrivit, atunci va veni un fel de bună armonie (apsrovia tiq ăyaOrj), care va oferi toate binecuvântările la rasa umană De aceea, ne îngrijim cu sârguință atât de dogmele adevărului dumnezeiesc, cât și de cinstea preoților, în prezența și în urma cărora, suntem siguri, ne vor fi dăruite mari binecuvântări de la Dumnezeu - și cele dintre aceștia care deja există, le vom păstra intacte, iar cele Ceea ce nu am primit încă, le vom dobândi Dar toate acestea pot fi realizate într-un mod bun și potrivit numai dacă este pus un început vrednic și evlavios Și, după cum credem, este posibil doar cu respectarea canoanelor sacre, pe care ni-au fost porunciți de văzătorii și asociații cu adevărat glorificați și adorați ai lui Dumnezeu și ai Cuvântului - apostolii și sfinții părinți păstrați și tălmăciți declarație a "simfoniei", politica bisericească a lui Iustinian s-a remarcat printr-un caracter autoritar Pentru aceasta, istoricii occidentali ai Bisericii i-au reproșat adesea împăratului caesaropism (supremația statului asupra Bisericii) În istoriografia occidentală, relațiile destul de conflictuale dintre Biserică și stat în Evul Mediu și timpurile moderne timpurii sunt descrise în mod tradițional prin termenii "cezaropapism" și "papocaesa- - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) rism" Conform acestei scheme, cezaropapismul presupune primatul statului asupra Bisericii (în Occident, Biserica înseamnă, desigur, Biserica romană condusă de papă) și se exprimă în subordonarea papalității autorității regale Papocezarismul, pe de altă parte, presupune subordonarea regelui (Sfântul Împărat Roman) autorității ecleziastice a papei În Occident, nici una, nici cealaltă schemă de relații nu a fost niciodată prezentată în forma sa pură Mai mult decât atât, acești termeni în sine par foarte inexacți, deoarece în Occident după nu au existat Cezari (împărați romani), ci doar lideri tribali - regi (regi) Cât despre Bizanț, dimpotrivă, au existat Cezari (împărați), dar nu au existat papi care să pretindă că conduc întreaga Biserică Pentru Biserica Răsăriteană, după cum am menționat deja, capul ei este Hristos și împăratul roman de Răsărit care îl reprezintă pe pământ În consecință, în Orient, cele două ramuri ale puterii - spirituală și laică - nu erau opuse una cu cealaltă Această formă de guvernare poate fi (totuși, foarte aproximativ) definită prin termenul "monarhie sacră" Nu exista nimic asemănător în Occident în Evul Mediu și nici un singur rege european nu a fost vreodată perceput de Biserică ca un vicar plenipotențiar al lui Hristos Termenul de "cezaropapism" (dominarea puterii statului asupra puterii bisericii) nu reflectă deloc unicitatea situației din Orient și nu poate fi aplicat relației dintre Biserică și stat din Bizanț Conceptul de "ortodoxie politică" este mult mai potrivit pentru a descrie tipul bizantin de relații dintre biserică și stat Iustinian și "ortodoxia politică" în Bizanț În lucrarea de generalizare "Mileniul bizantin" (München, ), cel mai mare bizantinist german X -G Beck a propus termenul de "ortodoxie politică" (politische Orthodoxie) pentru a descrie relațiile dintre biserică și stat din Bizanț Potrivit lui Beck, "ortodoxia politică" este legătura internă inextricabilă a puterii statului cu creștinismul ortodox, precum și coordonarea politicii imperiale față de Biserică cu cele mai înalte interese ale statului Formarea acestui tip de relații biserică-stat a început în timpul domniei lui Constantin cel Mare, dar acest sistem se conturează în cele din urmă abia sub Iustinian Pe parcursul secolelor IV-VI rolul de conducere al împăraților în Biserică a crescut constant, atingând cea mai înaltă dezvoltare sub Justinian Chiar și întrebări dogmatice care anterior nu erau de competență - - II Biserica si Statul Crestin Împărat, Iustinian și-a făcut prerogativa personală Sinodul bisericesc din a proclamat fără echivoc: "Nimic nu se poate întâmpla în Biserică împotriva voinței și ordinii împăratului" Lucrările neobosite ale lui Iustinian privind renașterea Imperiului Roman, organizarea corespunzătoare a vieții bisericești, restabilirea unității Bisericii, construirea mănăstirilor și templelor (inclusiv minunea lumii - Biserica Mare a Sf Sofia) la Constantinopol) i-a câștigat un mare respect din partea contemporanilor și urmașilor săi Biserica Ortodoxă de Răsărit îl plasează pe bună dreptate printre oștile sfinților Biserica Apuseană nu recunoaște sfințenia lui Iustinian din cauza relațiilor sale conflictuale cu tronul papal roman, "plecarea" sa din doctrina calcedoniană (a se citi, romana) în cursul disputei despre cele Trei Capitole, lipsită de respect, din punct de vedere de vedere a Romei, atitudine față de moștenirea teologică a Papei Leon cel Mare Din acest motiv, scrierile despre Iustinian ale istoricilor bisericii catolice trebuie tratate cu extremă prudență - de regulă, aceste lucrări sunt foarte tendențioase (cf mai sus observațiile noastre despre "schisma akakiană" și notoriul "cezaroapism" al lui Iustinian) și ignora complet interesul de stat al lui Iustinian de a păstra imperiul de unitate și stabilitatea la granițele de est Concluzii Așadar, relațiile dintre Biserică și stat, formate sub Constantin cel Mare, au constituit un model pentru dezvoltarea lor în următoarele două secole, fiind adoptate până în secolul al VI-lea forma unei "simfonii", adică cooperarea armonioasă și "ortodoxia politică", adică deplină coincidență a intereselor Bisericii și ale statului Patronul acordat Bisericii de către puterea de stat a întărit treptat poziția creștinismului în imperiu Deja în a doua jumătate a secolului al IV-lea fostul cult păgân îşi pierde statutul oficial, la sfârşitul secolului al IV-lea - începutul secolului al V-lea Creștinismul devine singura religie oficială Odată cu interzicerea oficială a cultului păgân sub Teodosie al II-lea și urmașii săi Arcadia și Honorius, imperiul la începutul secolului al V-lea în cele din urmă devine creștin Biserica creștină, la rândul ei, se transformă treptat într-o Biserică imperială și devine sub Iustinian I cea mai importantă instituție imperială după împărat, pe deplin integrată în sistemul juridic al statului Astfel, conținutul principal al istoriei bisericești din secolele V-VII este "bisericizarea" treptată a imperiului păgân și transformarea Bisericii din cei asupriți și persecutați în Biserica imperială și triumfătoare - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Întrebări de securitate pe această temă Cum s-au dezvoltat relațiile dintre Biserică și stat în timpul domniei fiilor lui Constantin cel Mare? Când și de ce Imperiul Roman a devenit oficial creștin? Care a fost rolul problemelor bisericești în activitățile legislative ale lui Teodosie al II-lea? Ce schimbări au avut loc în acest sens în timpul domniei lui Iustinian I? Care au fost principalele direcții ale politicii bisericești sub împărații Zi-non și Anastasia? Ce este Enotikon-ul lui Zinon, care a fost scopul lui? De ce a apărut o scindare între Roma și Constantinopol sub Papa Felix? Când și cum ai reușit să o depășești? Ce sarcini a făcut imp Justinian I în politica sa bisericească? Care este esența "simfoniei" biserică-stat? Ce este "ortodoxia politică" după H -G Beck? Literatură suplimentară pe această temă Belyakova E V , Shchapov Ya N Povești scurte ale împăratului Justinian în tradiția scrisă rusă Despre istoria receptării dreptului roman în Rusia M , Velichko A M Eseuri politice și juridice despre istoria Imperiului Bizantin M , (ed a II-a) pp - ("Idealul politic al Bizanțului") Gerostergios A Iustinian cel Mare - împărat și sfânt M , Gratsiansky M V Schismă akakiană // PE T I M , S Gratsiansky M V "Partidul Ortodox" și venirea la putere a împăratului Iustin I ( - ) Ts VV T ( ) , p - Gratsiansky M V , Etingof O E Anastasius I // PE T II M , S - Împărat (fără autor) C PE T XXII M , S - Kurganov F A Relațiile dintre autoritățile ecleziastice și civile din Imperiul Bizantin ( - ) Kazan, Republicat: Subsidia Byzantina Lucis Ore Iterata, voi XV Leipzig, , p - (Relaţiile Biserică-Stat de la Constantin la Iustinian I) Maksimovici K A Despre interpretarea conceptului de "simfonie" biserică-stat în nuvela a VI-a a lui Iustinian // XXI Conferința Teologică a PSTGU Materiale M , S - Hrapov A V IMPERIUL BIZANTIN Imperiul şi Biserica de la Constantin cel Mare până la Iustinian // PE T VIII M , S - Chuprasov A V Vigilius, Papa // PE T VIII M , S Schaff F Istoria Bisericii Creştine T III Creștinismul niceean și post-niceen - d Hr SPb , S - - - II Biserica si Statul Crestin II c Biserica și statul după Iustinian (a doua jumătate a secolului al VII-lea - ) (KA Maksimovici) După moartea lui Iustinian, noul împărat Iustin al II-lea ( - ) a trebuit să se concentreze asupra operațiunilor militare în Occident (împotriva lombarzilor care au invadat Italia în ) și în Orient (împotriva perșilor) Totuși, întărirea continuă a monofizitismului a necesitat urgent intervenția constructivă a împăratului în treburile bisericești La scurt timp după venirea la putere, Iustin al II-lea a emis un edict special pentru a ajunge la un compromis cu conducătorii monofiziților, Ioan din Efes și Iacob Baradei, pe baza formulelor "S-a suferit de la Sfânta Treime" și "Hristos este unitatea a două naturi" Edictul lui Iustin conținea și condamnarea celor Trei Capitole și reabilitarea lui Severus din Antiohia, Conciliul de la Calcedon nu a fost menționat La sfârşitul anilor ' secolul al VI-lea pentru adoptarea acestui edict, s-a întrunit un consiliu bisericesc în orașul Kallinike (la granița bizantino-persană) Totuși, această încercare de reconciliere cu monofiziții nu a avut succes din cauza opoziției călugărilor radicali, care au cerut o condamnare necondiționată a doctrinei calcedoniene a două naturi în Hristos Între monofiziții de la consiliu a apărut o divizare, iar semnarea unei rezoluții comune a fost zădărnicită Atunci împăratul a emis un nou edict (aproximativ ), prin care a amenințat cu pedepse de stat recalcitrante Edictul a fost susținut de monofiziți influenți, dar majoritatea preoției și a poporului au refuzat din nou să-l recunoască După aceea, la inițiativa Mitropolitului Patriarh, Sf Ioan al III-lea Scolastic ( - ), împăratul a efectuat o serie de represiuni la Constantinopol împotriva clerului monofizit, a călugărilor și a laicilor de rang înalt - bisericile lor au fost închise, iar ei înșiși au fost aruncați în temnițe Cei care au persistat au fost anatematizați cu toate consecințele grave de drept public care au urmat În , Iustin al II-lea a emis un edict împotriva ereticilor samariteni, care repeta de fapt un edict similar al lui Iustinian Ereticii erau lipsiți de dreptul de a moșteni, nu puteau primi premii și cadouri, nu puteau face testamente, astfel încât după moarte averea lor mergea la vistieria statului S-a făcut o excepție doar pentru fermierii bătrâni analfabeti, pentru ca cultivarea pământurilor lor să nu se oprească Ereticii au fost lipsiți și de dreptul de a ocupa funcții publice, de a fi avocați, de a studia retorica Samaritenilor li s-a interzis, de asemenea, să aibă sclavi creștini - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) În timpul domniei Credinței I ( - ), atitudinea față de monofiziți s-a înmuiat, iar mulți episcopi exilați s-au putut întoarce la scaunele lor Împăratul l-a invitat chiar la Constantinopol pe liderul uniunii tribale arabe a Ghasanids, al-Mundir, căruia, în ciuda mărturisirii sale monofizite, i-a acordat în mod solemn dreptul de a purta coroana regală și l-a tratat în toate felurile posibile ( ) În același timp, calculul a fost că Ghasanizii au rămas loiali Bizanțului și au servit ca avanpost al creștinismului în Orient și ca tampon între imperiu și statul persan Astfel, religia de stat și diplomația de stat au lucrat împreună pentru interesele imperiului creștin Cu toate acestea, intrigile curții și-au făcut treaba - în curând împăratul, bănuindu-l pe al-Mundir că a conspirat cu perșii, l-a chemat în capitală și l-a ținut în captivitate de onoare, de fapt, ca ostatic După aceea, prietenia cu Ghasanizii putea fi uitată - fiul deținutului, al-Numan, a ridicat o răscoală împotriva Bizanțului, imperiul a pierdut un aliat important în Orient, pentru care mai târziu, în timpul războaielor cu arabii, a plătit un pret mare Imp Mauritius ( - ) sub influența Patriarhului Constantinopolului Sf Ioan al IV-lea cel mai rapid ( - ) a urmat o politică destul de blândă față de monofiziți (Ioan din Efes Biserica Hist III , ) Sub el, a apărut o scurtă dispută cu Papa Sf Grigore I Cuvântul Dublu ( - ) despre titlul de "patriarh ecumenic", pe care arhiepiscopii Constantinopolului l-au numit uneori din vremea lui Akakios și a cărui legitimitate a fost confirmată de Sinodul de la Constantinopol din , care a avut loc cu participarea a trei patriarhi răsăriteni - Eulogie al Alexandriei, Grigore I al Antiohiei și Ioan al IV-lea al Ierusalimului Papa Grigorie a văzut în titlul "ecumenic" o încălcare a privilegiilor Scaunului Romei ca fiind preeminentă printre toate Bisericile locale În scrisorile sale către Ioan cel mai rapid, elogiul patriarhilor Alexandriei și Atanasie al Antiohiei, împărăteasa Constantin, arhiepiscop Eusebiu de Salonic, diverși oficiali de rang înalt, a protestat în repetate rânduri împotriva "inovației" din titlul Patriarhilor Constantinopolului (Gr Vel Poel V, , , , , ; VII, ) Cu toate acestea, cu aprobarea imp Mauritius, decretele consiliului nu au fost revizuite Succesorul Sf Ioan cel Iute Patr Chiriacul ( - ) a continuat să folosească titlul "universal", motiv pentru care disputele cu Roma au continuat un număr de ani În , ca urmare a unei revolte în armata dunărenă, lăsată fără plată de împăratul zgârcit, Mauritius a fost răsturnat - - II Biserica și statul creștin și tronul au fost uzurpate de nepoliticul și crudul ofițer de armată Foky ( - ) După o serie de bătălii nereușite cu perșii, el a fost la rândul său răsturnat de oameni și de clica palatului din Constantinopol și executat împreună cu susținătorii săi Fiul exarhului Africii, Heraclius ( - ), devine împărat și fondator al noii dinastii Noul împărat a fost încoronat de Patriarhul Constantinopolului Serghie ( - ) În timpul domniei lui Heraclius, poziția Bizanțului a devenit disperată În nord, imperiul a fost devastat de triburile avarilor și slavilor, dinspre est au fost presați de perși, care au capturat Antiohia și Asia Mică în până în Cezareea Capadociei În , a căzut Damascul, în - Ierusalimul, iar orașul a fost ars, iar locuitorii au fost luați în sclavie Patriarhul Zaharia a fost trimis în capitala Persiei, Ctesifon, iar acolo a fost predat principalul altar al orașului, Arborele Sfânt al Crucii Domnului, dobândit, potrivit legendei, de mama lui Constantin cel Mare, Elena În , perșii au luat Ancyra, apoi au cucerit Egiptul, inclusiv Alexandria Imperiul a fost separat de cele mai mari centre comerciale, economice și ecleziastice din Orient, livrarea de cereale către capitala din Alexandria a fost oprită În aceste condiții de catastrofe aproape națională, elita conducătoare bizantină (inclusiv biserica) a demonstrat cele mai bune calități umane și de stat Patriarhul Serghie l-a chemat pe împărat să mărșăluiască împotriva distrugătorilor Cetății Sfinte, iar armata ortodoxă, asemenea cruciaților din secolele următoare, a pornit împotriva necredincioșilor din Răsărit Prima campanie nu a avut succes, dar în împăratul a invadat Azerbaidjanul iranian, unde a distrus cel mai important pentru religia persană, faimosul templu al închinătorilor focului din Gandzak Și deși în comandantul persan Shahrbaraz stătea aproape sub zidurile capitalei, totuși a fost respins, iar în anul următor, , Heraclius a pus piciorul pe țara Persiei Până în , perșii au curățat toate teritoriile bizantine pe care le ocupaseră și au trimis cu înțelepciune Arborele Sfânt al Crucii înapoi la Ierusalim Acolo Crucea a fost din nou ridicată solemn în prezența împăratului la martie (sau ) S-a făcut pace cu Persia Campaniile persane ale lui Heraclius demonstrează în mod viu consecințele acelei mari schimbări în relațiile dintre biserică și stat, care în cele din urmă s-au conturat sub Justinian În persoana lui Heraclius, împăratul bizantin a devenit pentru prima dată protectorul Bisericii, nu numai Datarea acceptată anterior de septembrie a fost acum respinsă de știință - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) de la dușmani interni, dar și externi De acum încolo, campanii militare se desfășoară în interesul nu numai al statului, ci și al Bisericii Mai exact, ele sunt săvârșite în interesul statului și deci al Bisericii Pomul cinstit al Crucii este un altar bisericesc și, prin urmare, unul de stat Credința și politica, religia și războiul au devenit o problemă comună biserică-stat în timpul domniei lui Heraclius, iar "ortodoxia politică" bizantină s-a dovedit a fi un sistem extrem de eficient de relații biserică-stat, capabil să unească cele două ramuri ale puterii și să mobilizeze toate forţele naţiunii împotriva unui inamic exterior periculos După aceea, Heraclius, în strânsă colaborare cu Patriarhul Serghie, a reluat negocierile cu monofiziții pentru o unire bisericească Datorită eforturilor lui Sergius, această unire a avut loc pe baza formulei monoenergetice "Constând din două naturi, Dumnezeu-omul a produs totul cu o singură energie divino-umană " Această formulă a fost adoptată de iacobiții din Siria și de Biserica Egiptului Cu toate acestea, strictul ascet și zelotul Ortodoxiei Patriarhul Sofroniy al Ierusalimului ( - ) s-a declarat categoric împotriva acestei formule În monoenergism a văzut o concesie inacceptabilă la monofizitism Cu toate acestea, doctrina monoenergiei a fost dezvoltată curând într-o doctrină eretică mai elaborată a voinței unice în Hristos - monotelismul (din greacă |і ѵг| Ѳехтіоід "voință unică") Această învățătură a primit în sancțiunea imperială a lui Heraclius printr-o "Ecthesis" (definiția credinței) specială compilată de Patr Sergius "Ecteza" lui Heraclius se alătură edictelor teologice ale împăraților Teodosie Z, Zenon și Iustinian al II-lea și formează în final funcția împăratului în sistemul "ortodoxiei politice" ca coautor al Bisericii în formularea dogmelor a dogmei La fel ca predecesorii săi, Heraclius a publicat nuvele despre chestiuni ecleziastice În prezent sunt cunoscute patru astfel de romane, dedicate statutului juridic al clerului, printre care clerul Marii Biserici din Constantinopol (Biserica Sf Sofia) din anii , , și Între timp, o nouă forță formidabilă se ridica în Arabia - Islamul Învățăturile religioase ale lui Muhammad, care s-a autodeclarat profetul Unicului Dumnezeu - Allah, s-au răspândit rapid printre triburile arabe nomade și au devenit un factor puternic în unificarea lor, urmată de o expansiune de neoprit spre nord și vest În , arabii, conduși de califul Omar ibn-al-Khattab ( - ), au cucerit capitala Arabiei bizantine, orașul Bostra, în - abia eliberat de - - II Biserica si Statul Crestin Perșii Damasc, în Siria era complet pierdută În , Patriarhul Sofronie predă Ierusalimul arabilor Până la moartea lui Heraclius, toate teritoriile din Orient au căzut sub stăpânirea arabilor - doar Alexandria a rezistat, dar a căzut și în primăvara anului Pentru a consolida administrația locală, Heraclius creează un sistem de districte militare în Europa și Asia Mică - fem (greacă theotsa 'detașament militar; apoi - district') În fruntea fiecărei teme se afla un grad militar - un stratig, care avea nu numai putere militară, ci și civilă Acest sistem de concentrare a întregii puteri locale într-o mână a jucat un rol crucial în consolidarea integrității statului și respingerea amenințărilor externe Potrivit multor istorici, sistemul tematic a fost cel care a salvat imperiul de la distrugerea finală sub loviturile arabilor După moartea lui Sofronie al Ierusalimului sub fiul și succesorul lui Heraclius Constant al II-lea ( - ), opoziția față de monotelism a fost condusă de papii Ioan TU ( - ) și Teodor I ( - ), precum și de Sf Maxim Mărturisitorul (c - ), care a înaintat din nou principiul, deja uitat de atunci, potrivit căruia împăratul este privat de dreptul de a rezolva probleme dogmatice (cf teoria "două forțe" a Papei) Gelasius în mesajul împăratului Anastasius în ) În Occident și în Africa protestul ecleziastic împotriva ereziei era în creștere Astfel, eforturile titane ale lui Heraclius de a cimenta imperiul cu o singură doctrină bisericească au eșuat, întrucât ambele tabere - Calcedonian și Monofizit - nu au vrut să facă compromisuri Imperiul, restaurat la granițele sale de est, în Occident se prăbuși din nou în fața ochilor noștri, atât politic, cât și spiritual Iar principalul inspirator al acestei prăbușiri a fost, în ochii împăratului, Roma papală Deci, în ciuda publicării întârziate de către Constans în a unui decret special - Greșeli de scriere cu interzicerea discuțiilor despre numărul de voințe și energii în Hristos, Papa Sf Martin ( - ) a convocat Sinodul Lateran la Roma în și a obținut condamnarea atât a acestui Typos, cât și a Ecthesis lui Heraclius din Ca răspuns, Constant a ordonat ca Papa Martin să fie arestat și dus la Constantinopol În , papa a fost condamnat și a murit în exil în Chersonez Papii Eugen I ( - ) și Vitalian ( - ), care l-au urmat, nu au mai riscat să se certe cu împăratul (totuși, în , papa Adeodat al II-lea a rupt din nou comuniunea cu Constantinopolul) A fost supus represiunii sub acuzația de înaltă trădare și St Maxim Mărturisitorul, care a stat în opoziție politică față de împărat Astfel, împăratul a spus clar - - Secțiunea II Biserica în Imperiul Creștin ( - ) a întregii Biserici, care în fața pericolului exterior nu va tolera slăbirea statului din cauza disputelor bisericești În acest sens, este util să punem o întrebare dificilă și, aparent, fără ambiguitate de nerezolvată: a imp Constant al II-lea, când a pus lucrurile în ordine în treburile bisericești cu o mână de fier, ignorând părerea calcedoniților occidentali? Poate că ar fi trebuit să facă opusul - să susțină Occidentul ortodox și să lase Orientul eretic pentru sine? Istoricii și teologii care lucrează în liniștea birourilor lor pot decide această problemă în funcție de propria lor înțelegere, totuși, se poate spune cu încredere că nici un singur șef de stat în exercițiu, în special un împărat creștin, nu ar fi de acord vreodată să sacrifice jumătate din partea lui imperiului, dându-l unui dușman extern, doar pentru că majoritatea populației de acolo erau eretici La urma urmei, în estul imperiului se aflau cele mai importante altare creștine Constant al II-lea, prin însăși împrejurările, a fost nevoit să caute un compromis cu monofiziții (monoteliții), întrucât în joc era conservarea statului creștin însuși, Imperiul Roman de Răsărit Din păcate, dar în condițiile specifice ale cetății asediate de musulmani, protestul papilor și sf Maximus, împotriva compromisului cu monofiziții, a distrus "simfonia" biserică-stat și a slăbit în mod obiectiv imperiul La sfârșitul domniei sale, Constant al II-lea a făcut o serie de campanii militare cu scopul de a recuceri Italia de la lombarzi Se pare că s-a gândit serios la renașterea Imperiului Roman de Apus Cu toate acestea, aceste campanii au fost încununate doar cu succese pe termen scurt În , împăratul a fost ucis de conspiratori în băile capitalei siciliene, Siracuza Fiul lui Constant Constantin al IV-lea Pogonyat ("Bărbos") ( - ), care a devenit următorul împărat, a fost nevoit, la cererea armatei, să-i proclame pe frații săi Heraclius și Tiberius drept co-conducători (motivarea religioasă pentru această decizie este interesantă - soldații au vrut să vadă în trinitatea conducătorilor pământești o reflectare a puterii Treimii Divine!) Abia în i-a detronat pe ambii co-conducători și a obținut o autocrație completă, pe care, însă, a împărtășit-o curând cu fiul său Iustinian, viitorul împărat Iustinian al II-lea Invaziile anuale de vară ale arabilor asupra capitalei imperiului din până în au fost respinse cu mari pagube aduse inamicului (sistemul tematic al lui Heraclius și-a dovedit eficiența) După înfrângerea de două ori a flotei arabe și izbucnirea războiului civil în Califat, califul Muawiya a cerut pace și a fost de acord să plătească o sumă anuală - - ȘI Biserica si Statul Crestin Omagiu Numeroase ambasade din Europa - de la avari și regii germani - i-au transmis împăratului felicitări pentru succesele militare remarcabile După ce a respins amenințarea militară la adresa Constantinopolului din partea arabilor, Constantin a putut să se ocupe de treburile bisericii În anul , la Constantinopol s-a întrunit Sinodul al VI-lea Ecumenic, la care au fost condamnate monotelismul și monoenergeticismul, iar împreună cu ei au fost blestemati Patriarhul Serghie și Papa Honoriu I, care i s-au alăturat un rol deosebit în treburile bisericești ca paznic al Ortodoxiei Astfel, după o lungă pauză cauzată de căutarea unui compromis cu monofiziții, doctrina teologică a Romei capătă din nou mâna în Biserică De ce, atunci, Constantin al IV-lea a rupt brusc politica predecesorilor săi și a restabilit integral Ortodoxia Calcedoniană? Răspunsul la această întrebare poate fi dat doar ținând cont de situația politică externă și internă a imperiului care se dezvoltase până atunci Până la sfârșitul secolului al VII-lea Bizanțul și-a pierdut deja toate provinciile estice cu o populație tradițional monofizită - Armenia, Siria, Palestina, Egipt În aceste condiții, un compromis cu monofiziții sub formă de monotelism și-a pierdut orice semnificație de stat După pierderea Orientului, interesele imperiului au cerut consolidarea centrului (Constantinopolului) cu Occidentul Astfel, în mod paradoxal, cuceririle arabe din Orientul creștin au contribuit în mod obiectiv la reconcilierea solemnă a Romei și Constantinopolului pe baza doctrinei teologice romane, care neagă monofizitismul și monoenergismul și monotelismul legat genetic de acesta După Constantin al IV-lea, fiul său, în vârstă de ani, Iustinian al II-lea ( - , - ), slab pregătit să conducă țara, a devenit împărat În termeni ecleziastici, domnia sa este remarcabilă doar pentru că a avut loc în - în Sala cu Cupola a Palatului Regal, așa-zisa Sinodul al cincilea-al șaselea, care a primit numele de Trullo (cf greacă troѵXXo? "cupolă") Fiind un Sinod Ecumenic cu drepturi depline, nu a primit totuși un număr separat în tradiția bisericească, fiind considerat oficial o "adăugare" canonică la Sinodul Ecumenic al V-lea și al șaselea (de unde și numele său specific "dublu") Sinodul a simplificat dreptul bisericesc în canoane, sistematizate pentru prima dată în secțiuni tematice majore, - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ), de altfel, o serie de canoane ale catedralei aveau un pronunțat caracter antiroman (astfel sunt canoanele care permit căsătoria preoților și diaconilor și interzic postul de sâmbătă) În canonul al Sinodului V-VI, cu referire la canonul al II-lea și canonul al Sinodelor IV Ecumenice, au fost confirmate privilegiile egale ale scaunelor de la Constantinopol și Roma, urmate de scaunele din Alexandria, Antiohia , Ierusalim Astfel, "pentarhia" celor cinci patriarhii creștine a continuat formal să existe, deși de fapt doar două dintre ele au rămas sub stăpânirea imperiului - Roma și Constantinopol În anul , ca urmare a unei revolte a oamenilor capitalei, epuizat de taxele excesive, Iustinian a fost răsturnat, dar nu executat, ci doar deposedat public de nasul său la hipodrom și exilat în Chersonez În fruntea statului se afla cel mai jos rang al armatei Leontius ( - ) (curând el însuși și-a pierdut atât tronul, cât și nasul, ca urmare a unei alte lovituri de stat) Pentru prima dată, pedeapsa mutilară a fost aplicată în Bizanț unui posibil pretendent la tron în Apoi, după moartea lui Heraclius, văduva sa Martina i-a fost tăiată limba, iar fiul său Heraklon, nasul Apoi, în , Constantin /I a poruncit să lipsească nasurile fraților săi Heraclius și Tiberius Conform vechiului obicei oriental, o persoană cu dizabilități fizice nu putea ocupa tronul regal Cu toate acestea, Bizanțul a dovedit curând că este o putere europeană și nu a urmat întotdeauna obiceiurile orientale - întrucât Iustinian, chiar și fără nas, a reușit să preia tronul După aceea, descendenții i-au dat porecla caracteristică "Fără nas" ('Ріѵ тцт|тэ), iar tăierea nasului rivalilor a căzut în nefolosire și a fost înlocuită cu mijloace mai eficiente - orbirea, pedeapsa cu moartea sau jurămintele monahale Sub Leonțiu, Bizanțul pierde în cele din urmă Africa de Nord cu Cartagina ( ) Ca urmare a unei revolte navale, Apsimar, un drungar (amiral) al flotei tematicii Kivirreotov, a devenit împărat, luând numele de Tiberius al II-lea ( - ), în timpul căruia arabilor au fost provocate o serie de înfrângeri sensibile În , Justinian Beznosy s-a apropiat de Constantinopol în fruntea armatei bulgaro-slave În ciuda dizabilității sale, până atunci a reușit să se căsătorească cu o prințesă khazară, să evite cu bucurie asasinii angajați de bizantini și să se împrietenească cu prințul bulgaro-turc Tervel După ce a ocupat capitala prin viclenie, Iustinian instigă la execuții în masă ale oponenților săi Patriarhul Kallinikos ( - ), care a avut ghinionul de a primi depunerea lui Iustinian în , a fost orbit de tiran și exilat la Roma - - IL Biserica si Statul Crestin Acest episod demonstrează nu numai înclinația împăratului pentru pedepse barbare orientale, ci și starea deplorabilă în care ajunsese Orașul Etern până atunci - putea servi deja ca loc de exil Atrocitățile lui Iustinian al II-lea au dat naștere unei rezistențe active, care în Bizanț luau de obicei forma unei conspirații sau a unei rebeliuni De data aceasta, rebeliunea a avut loc în flota trimisă să cucerească Chersonezul, în care s-au instalat dușmanii împăratului După ce a pierdut contactul cu flota, Justinian a pornit din capitală spre orașul Sinop de pe coasta de sud a Mării Negre Depășit pe drum și părăsit de toți, tiranul a fost ucis, aceeași soartă a avut-o și fiul său minor Tiberius la Constantinopol, care și-a căutat refugiu în biserică Dinastia lui Heraclius, care a condus imperiul timp de o sută unu ani ( - ), a încetat să mai existe Sub noul împărat Vartan Philippikos ( - ), venit din armeni, prin hotărârea Conciliului de la Constantinopol din , monotelismul a triumfat din nou pentru o scurtă perioadă de timp (poate că Philippikos a vrut să-și sprijine compatrioții prin aceasta) În acest moment, călugării monoteliți au migrat din Siria în Libanul muntos, formând o comunitate bisericească specială de maroniți (numită după mănăstirea Sf Maron din Siria) Din ordinul lui Philippikos, actele Sinodului VI Ecumenic au fost arse, a avut loc o altă ruptură cu Biserica Romană Cu toate acestea, în curând a avut loc o lovitură de stat în capitală, Vardan a fost orbit și exilat, iar tronul a fost luat de un funcționar civil Artemy, care a luat numele Anastasia II ( - ) Sub el, doctrina calcedoniană și comuniunea bisericească cu tronul papal au fost restaurate Cu toate acestea, nici acest împărat nu a durat mult - deja doi ani mai târziu, în timpul răscoalei soldaților cu tema opsiciană, pe tron se afla un mic funcționar provincial Teodosie al III-lea ( - ), care, la rândul său, a fost destituit de un talentat comandant și diplomat, strateg al temei Anatolius Leo III ( - ) Urcarea pe tron a împăratului, fără îndoială, remarcabil, Leon al III-lea a întrerupt o serie lungă de conducători mediocri pe tronul bizantin și a salvat imperiul de teribila invazie arabă din Cu toate acestea, pentru Biserică, domnia lui Leon a însemnat intrarea într-un perioada de noi încercări Rezumând această perioadă a istoriei bisericii, trebuie remarcat că problemele relațiilor dintre biserică și stat după Iustinian au fost marcate de polemici cu o nouă doctrină - mono-felitismul Această doctrină, susținută de Heraclius și Constans al II-lea, - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) de fapt, a devenit o altă erezie care a triumfat temporar în Biserica Răsăriteană grație sprijinului autorităților statului Spre deosebire de epoca lui Iustinian, domnia dinastiei Iraklid a căzut într-o perioadă de încercări externe severe pentru imperiu Mai întâi, perșii, iar apoi un dușman și mai puternic - arabii - au început cucerirea metodică a provinciilor estice cu o populație monofizită În aceste condiții, singura tactică adevărată a statului era să caute un compromis cu monofiziții pentru a preveni separarea lor de Bizanț și trecerea de partea inamicului Această tactică a fost aplicată în mod constant sub Constant al II-lea, care a trebuit să învingă nu numai rezistența externă, ci și internă a bisericii de la tronul papal roman Oricum ar fi, monotelismul a fost învins odată cu imperiul, care și-a pierdut teritoriile estice timp de câteva secole După aceea, niciun interes al statului nu a intervenit în restaurarea oficială a doctrinei difelite ortodoxe (doctrina celor două voințe în Hristos) Revenirea finală la doctrina Conciliului de la Calcedon a avut loc în - la Sinodul al VI-lea Ecumenic Destul de caracteristică întregii situații bizantine este împrejurarea că condamnarea papei Honorius I și a Patriarhului Serghie de Constantinopol pentru monotelism nu s-a extins la împărații Heraclius și Constant al II-lea Cert este că principiul "ortodoxiei politice", care s-a conturat sub Iustinian cel Mare, l-a scos pe împărat din condamnarea oricărui sinod - chiar și ecumenic - bisericesc Împăratul, ca cap pământesc al Bisericii și vicar al capului ceresc, Hristos, trebuia să rămână întotdeauna ortodox, dacă nu în practică, atunci măcar în idee, în sensul cel mai înalt, mistic În deplin acord cu acest principiu, consiliile bisericești, anatemizând pe preoți și episcopi eretici, au încercat să treacă în tăcere numele împăraților, care, prin definiție, prin însăși esența misiunii lor pământești, ar trebui să fie "credincioși" (fiernici) Odată cu triumful doctrinei ortodoxe a două voințe în Hristos, încercările pentru Biserică nu s-au încheiat Puterea de stat, încordându-și toate forțele în lupta împotriva arabilor, a plecat în primul rând din interesele atât ale unității politice, cât și (strâns legate de prima) spirituală a imperiului Cu toate acestea, mijloacele pe care le-a folosit s-au dovedit a fi inutile - în plus, au dus la efectul opus Despre ce încercări au căzut în sarcina statului și a Bisericii în timpul domniei lui Leon al III-lea și a moștenitorilor săi, vom discuta în capitolul următor - - II Biserica si Statul Crestin Întrebări de securitate pe această temă Care au fost premisele politice externe și interne pentru erezia monotelită? Cine pot fi considerați autorii săi? Se poate spune că Iustin al II-lea, Heraclius și Constans al II-lea în ansamblu au continuat politica bisericească a lui Iustinian cel Mare? Care au fost funcțiile "ortodoxiei politice" (și sarcinile politicii bisericești a statului) în secolul al VII-lea în comparaţie cu epoca lui Iustinian cel Mare? Care au fost premisele externe și interne pentru restaurarea Ortodoxiei la Sinodul VI Ecumenic? De ce au fost condamnați susținătorii monotelismului Patriarhul Serghie și Papa Honoriu la Sinodul VI Ecumenic, dar împărații Heraclius și Constans al II-lea au scăpat de condamnare? Literatură suplimentară pe această temă Borodin O R Lupta politico-bisericească în Bizanț la mijlocul secolului VI și "cazul" Papei Martin I // VV T S - Krivushin I V IMPERIUL BIZANTIN Sfârșitul controversei hristologice // PE T VIII M , S - Popov NN, Maksimovici KA Ioan al IV-lea cel mai repede // PE T XXIII M , S - Heavy A Legile împăraţilor bizantini în raport cu Biserica de după Iustinian M , S , , , - (legi asupra Bisericii lui Iustin al II-lea, Heraclius) II d Biserica și statul în perioada controverselor despre icoane ( - ) (S V Zaplatnikov) Prima perioadă a ereziei iconoclaste ( - ) La sfârşitul secolului al VII-lea - începutul secolului al VIII-lea Imperiul Bizantin s-a trezit într-o situație extrem de dificilă Amenințările externe asociate cu apariția și întărirea unui nou inamic în persoana arabilor musulmani, cu pierderi teritoriale în Est, s-au suprapus problemelor interne, în primul rând de natură religioasă Conflictele vechi de secole cu non-storienii, monofiziții și monoteliții, pe care cele mai mari minți ale vremii lor, inclusiv împărații și patriarhii, au încercat fără rezultat să le depășească, nu numai că nu s-au estompat, ci s-au intensificat foarte mult Acum acestea nu mai erau doar comunități eretice, ci mari formațiuni bisericești cu propria lor ierarhie și tradiție Aceste centre bisericești, îndepărtându-se ireversibil de Biserica Ortodoxă, s-au dezvoltat constant și, în cele din urmă, - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) a căpătat un caracter pur național Până în prezent, anumite grupuri naționale sunt asociate tocmai cu aceste biserici: armenii, sirienii occidentali și copții (populația indigenă a Egiptului) - cu monofiziții, sirienii răsăriteni (aysors) - cu nestorienii, locuitori ai părții muntoase a Libanului ( Maroniții) - cu monofeligi (cu toate acestea, din , aceștia din urmă sunt în uniune cu Roma și nu profesează oficial monotelismul) Pe acest fond, Bizanțul a cunoscut o instabilitate extremă a puterii politice La începutul secolului al VIII-lea tronul imperial a schimbat constant mâinile În doar șase ani, din până în , a fost înlocuit de trei împărați (Vardan Philippik, Anastasius al II-lea și Teodosie al III-lea), care nu au putut aduce nicio schimbare pozitivă în viața imperiului și nu au putut efectua reformele necesare Astfel, la începutul secolului al VIII-lea puterea imperială s-a discreditat în ochii populaţiei imperiului Iar domnia lui Filippic este remarcabilă doar prin aceea că a încercat să reînnoiască erezia monotelită, care a stricat relațiile dintre Constantinopol și Roma Numai prin eforturile lui Anastasius al II-lea a fost posibilă depășirea decalajului pe termen scurt Perioada de instabilitate, discordie politică și religioasă s-a încheiat în odată cu urcarea pe tronul imperial a strategului Anatolicus Leo al III-lea, supranumit Isaurus ( - ) Leul a ridicat o rebeliune în Asia Mică împotriva slabului împărat Teodosie al III-lea și a trebuit să cedeze tronul Astfel, în Bizanț a apărut o nouă dinastie imperială - dinastia Isauriană, care a domnit între și Potrivit cronicarului bizantin Teofan, Leon al III-lea era originar din Isauria (o regiune din partea de sud-est a Asiei Mici) și a făcut o carieră sub împăratul Teodosie al III-lea, ridicându-se la rangul de Anatoliu, cea mai semnificativă temă a imperiului În același timp, alte surse (latine și arabe) îl numesc pe Leo sirian, originar din Germanikeia Originea siriană a lui Leu este foarte probabilă, mai ales că Teofan îl numește orașul natal Germanikeia Cu toate acestea, în tradiție, datorită autorității lui Teofan, porecla Isaurus a fost atribuită lui Leu Imediat după urcarea pe tronul bizantin, Leul a trebuit să respingă invazia comandantului arab Maslama, care a decis să profite de luptele interne dintre Leu și Teodosie al III-lea pentru a captura capitala imperiului - Constantinopol De pe mare, Maslama a fost ajutat de flota arabă Cu toate acestea, în ciuda numărului mare de arabi atât pe uscat, cât și pe mare, pentru a captura go- - - II Biserica si Statul Crestin nu au reusit Leon al III-lea a colectat proviziile necesare pentru oraș în timp util și a respins cu pricepere atacurile sarazinilor, folosind cea mai recentă "armă secretă" a grecilor - așa-numitul "foc grecesc", inventat în jurul anului de inginer Kallinikos din Baalbek (Siria) Drept urmare, odată cu debutul iernii, când armata arabă a fost la un pas de moarte din cauza unui asediu îndelungat, a lipsei de provizii și a vremii friguroase, asediul a fost ridicat, iar Leon al III-lea a primit favoarea și încrederea oamenilor necesare la începutul domniei oricărui autocrat Pe tronul patriarhal al Constantinopolului se afla la acea vreme Sf Herman ( - ), care a ocupat-o sub împăratul Anastasius al II-lea Patriarhul German s-a născut în prima jumătate a secolului al VII-lea (data exactă necunoscută) într-o familie nobilă bizantină Tatăl său a fost Patrician Justinian, care a fost executat pentru că a participat la o conspirație împotriva lui Constantin GV Pe la / Herman a devenit mitropolitul lui Cyzicus și a participat la Sinodul monotelit, ținut în la Constantinopol sub împăratul Vardanus Philippicus Patriarhul aparținea vechii aristocrații bizantine, în timp ce împăratul provenea dintr-un nou val de conducători militari, care nu a contribuit în niciun fel la cooperarea lor strânsă și prietenoasă în spiritul "simfoniei" iustiniene Ei diferă foarte mult unul de celălalt atât în ceea ce privește originea, cât și în educație, precum și în modul în care au ajuns la putere și în opiniile lor asupra structurii imperiului Se pare că la început relația lor s-a dezvoltat cu căldură: de exemplu, Herman l-a încoronat pe Leul în , iar apoi l-a botezat pe fiul împăratului, Constantin Cu toate acestea, evenimentele ulterioare au arătat că diferențele dintre viziunea lor asupra lumii erau prea profunde Cu puțin înainte de , au început să apară diferențe între împărat și patriarh Motivul a fost problema închinării imaginilor (icoanelor), care a început să fie discutată activ în rândul clerilor din Asia Mică Închinarea la icoane (care atunci însemna imagini sculpturale, mozaice și de perete ale Mântuitorului, Fecioarei și sfinților) a fost acceptată în Biserică de multe secole Acest lucru este dovedit de multe surse antice Cu toate acestea, există o serie de texte de învățătură bisericească în care părinții pastorali îi sfătuiesc pe credincioși să stea departe de icoane ca dăunătoare pentru mântuire Și în această dualitate a tradiției stă toată ambiguitatea motivelor apariției iconoclasmului - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Rolul său în complexitatea și ambiguitatea aprecierilor acestei perioade este jucat și de faptul că foarte puține surse au supraviețuit până în vremea noastră care ne oferă informații despre începutul mișcării iconoclaste Din cauza lipsei de informare în știință, perioada secolelor VII-VIII numită "evul întunecat" În plus, sursele supraviețuitoare pentru această perioadă provin din tabăra iconodulilor, așa că în multe chestiuni este dificil să ai încredere deplină în ei din cauza probabilității lor părtinitoare Contextul istoric și teologic al iconoclasmului Pentru a înțelege ce motive au provocat controverse în jurul icoanelor, este necesar să se țină cont de o serie de circumstanțe În primul rând, problema cinstirii icoanelor a fost strâns legată de o serie de întrebări mai generale de natură teologică, cum ar fi: imaginile sunt permise în Biserică; dacă da, ar trebui să fie venerate numai imagini ale lui Hristos sau pot fi înfățișate și Fecioara și sfinții; dacă asemenea imagini materiale sunt demne de venerație și închinare religioasă; cum să ne raportăm la moaștele sfinților și sărbătorirea amintirii lor De fapt, disputa a vizat tot ceea ce este sacru pentru Biserică pe lângă Scriptură și Tradiția scrisă, care era relevantă nu numai în secolele VIII-IX, dar dă naștere totuși la tot mai multe dispute În al doilea rând, trebuie avut în vedere că cinstirea icoanelor, ca și cinstirea altor lăcașuri, a fost o mare ispită și ispită pentru cei care nu erau puternici în credință De la sfârșitul secolului al VII-lea până la începutul secolului al VIII-lea în imperiu și Biserică se observă degradarea intelectuală și spirituală, pe fondul căreia au devenit mai dese cazuri când venerarea icoanelor a început să se limiteze la fetișism De exemplu, unii clerici credeau că vopseaua cu care erau pictate icoanele Mântuitorului avea aceeași putere dătătoare de har ca și Euharistia și, prin urmare, au răzuit-o în paharul Împărtășaniei Alții au fost pătrunși de o dragoste atât de puternică pentru icoanele sfinților, încât au înzestrat imaginile cu calitățile naturii umane și le-au luat drept destinatari în timpul săvârșirii Tainei Botezului Asemenea cazuri nu puteau trece neobservate de cler, în care au stârnit respingerea unei astfel de folosiri a icoanelor, la granița cu magia și cultul idolilor În al treilea rând, din anii secolul al VII-lea granițele de răsărit ale imperiului au simțit întreaga forță a armelor arabe Este a noastra Fetișismul este venerarea obiectelor materiale, caracteristice cultelor primitive, cu atribuirea acestora (și numai lor) de proprietăți supranaturale, magice - - II Biserica si Statul Crestin Influența musulmanilor a dus nu numai la ocuparea unor teritorii semnificative ale Imperiului Bizantin, ci și la răspândirea ideilor religioase și ideologice islamice în țările ocupate și de graniță, inclusiv în Siria (Isauria?), de unde venea împăratul Leon Una dintre astfel de idei caracteristice islamului, legate de iudaism, a fost interzicerea imaginilor oamenilor - pentru că se credea că artistul, creând asemănări cu ființe vii, îl provoacă pe Allah, Creatorul Cu toate acestea, nu toată lumea din Califatul Arab a acceptat această interdicție, așa că în Califul Yezid al II-lea a emis o lege care vizează combaterea imaginilor în Islam Atitudinea precaută față de icoane în Islam i-a influențat probabil și pe creștinii răsăriteni, dar se poate presupune că o influență și mai mare a venit din rândul evreilor Potrivit viziunii evreiești asupra lumii, nicio imagine sau statuie, care ar fi venerată, nu este inacceptabilă, deoarece este interzisă de Dumnezeu în Legea lui Moise ca idolatrie Idei similare au fost răspândite și în rândul unor secte (de exemplu, printre montaniști și paulicieni, care câștigau putere în Armenia și Asia Mică), provocând respingere în raport cu arta bisericească în ansamblu Toate aceste influențe trebuie luate în considerare și atunci când se analizează originile teologice ale iconoclasmului Iar ultima trăsătură caracteristică perioadei inițiale de controversă despre icoane este declinul autorității puterii imperiale în stat până la începutul secolului al VIII-lea După cum sa menționat deja, instabilitatea statului și lipsa de valoare a conducătorilor săi au forțat populația să caute sprijin în Biserică, a cărei autoritate era foarte mare Dar împăratul Leu era un conducător puternic care nu putea fi mulțumit cu o asemenea stare de lucruri El a simțit subtil starea de spirit a bizantinilor, a înțeles perfect că are loc o schimbare de ere atât în politica externă, cât și în cea internă, prin urmare și-a întărit constant încrederea în sine ca un suveran puternic, războinic și, cel mai important, un împărat ortodox care luptă pentru curăția credinței De exemplu, în fragmentele supraviețuitoare ale corespondenței lui Leu cu califul arab Omar al II-lea, împăratul bizantin respinge oferta acestuia din urmă de a se converti la islam și susține neclintit creștinismul Exact așa arăta situația istorică, culturală și ideologică din imperiu în ajunul apariției mișcării iconoclaste în anii secolul al VIII-lea printre episcopia Asiei Mici Nașterea mișcării iconoclaste Primul care a observat această nouă mentalitate în eparhiile Asiei Mici a fost Mitropolitul - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Sinnady în Frigia, Ioan, care l-a informat pe Patriarhul Germanus despre părerile iconoclaste ale episcopilor Constantin de Nakolia și Toma de Claudioupol care se aflau în jurisdicția sa Constatând apariția unei noi doctrine, Herman, ca întâitător al Bisericii, a încercat să-i afle originile și esența și a intrat într-un dialog cu ambii episcopi El l-a invitat pe Constantin de Nakolia la Constantinopol pentru un interviu, în timpul căruia Constantin și-a prezentat pe scurt gândurile și, în special, a afirmat că, conform poruncii Vechiului Testament, idolii (icoanele) nu trebuie creați și adorați (Ex XX, ) Patriarhul a obiectat la aceasta cu argumente din învățătura ortodoxă despre imagini, convingându-l pe Constantin de eroarea părerilor sale În cele din urmă, a fost de acord cu patriarhul și a promis că va adera la învățătura ortodoxă Ca confirmare a cuvintelor sale, Constantin s-a angajat să transmită mitropolitului Ioan o solie de la Herman, dar nu s-a ținut de cuvânt și, ajuns acasă, a continuat să propovăduiască ideile iconoclasmului În paralel cu el, Toma de Claudioupol a acționat în Asia Mică, care, la un moment dat, a avut o conversație personală cu Herman, dar în același timp nu și-a arătat părerile iconoclaste Desigur, activitățile lui Constantin și Toma nu au avut o anvergură imperială, iar consecințele au fost vizibile doar la scara propriilor eparhii, dar baza ideologică a iconoclasmului, care a fost adoptat ulterior de autoritățile laice, a fost pusă de ei Mai mult, ambii episcopi în timpul vizitelor lor în capitală au primit audiențe nu numai la patriarh, ci și la curtea împăratului În timpul acestor recepții, ei, evident, au putut să planteze ideile de iconoclasm în suflete, mai întâi ale oamenilor apropiați împăratului, iar apoi ale lui Leon al III-lea însuși Începutul ereziei iconoclaste este considerat a fi anul , când împăratul a declarat oficial cultul icoanelor nelegiuit pentru Biserică De fapt, el a început să acționeze ca un fel de rege-profet în spiritul Vechiului Testament, care dezvăluie păcatele poporului lui Dumnezeu Pentru prima dată, preocuparea pentru moralitatea supușilor ca sarcină a statului a fost proclamată de Constantin cel Mare, cf cuvintele lui: "destinul nostru este să îndreptăm păcatele altora" {Eusebiu Life Const II, ) De atunci, toți împărații bizantini au urmat această poruncă într-un fel sau altul S-au păstrat trei epistole ale patriarhului în care se adresează acestor episcopi și mitropolitului Ioan de Sinnad Din aceste monumente cunoaștem evenimentele acelor ani - - II Biserica si Statul Crestin În discursurile publice, el a spus că întreaga Biserică creștină, din cauza cinstirii icoanelor, a căzut în idolatrie și este în ea de multe secole, și odată cu ea toți regii și patriarhii care au trăit și au domnit înaintea lui Biserica Ortodoxă a fost pentru el Israel căzut în idolatrie În a avut loc un cutremur teribil între insulele Tiras și Tirasia din Marea Mediterană Acest eveniment se încadrează perfect în vederile iconoclaste ale lui Leu, care a declarat acest cataclism pedeapsa lui Dumnezeu pentru păcatele membrilor Bisericii În anul , împăratul a emis o lege specială împotriva imaginilor de cult, iar primele rapoarte despre persecuția icoanelor datează din aceeași perioadă Cel mai faimos incident a avut loc la Poarta de Cupru (așa-numita Halka) a Marelui Palat Imperial Împăratul a trimis un ostaș să doboare icoana Mântuitorului care atârna deasupra porților (era o imagine în relief), dar mulțimea nemulțumită a locuitorilor Constantinopolului, văzând asta, l-a atacat pe ostaș și l-a bătut până la moarte Instigatorii bătăii au fost aspru pedepsiți de împărat După aceea, Leon al III-lea a luat o serie de măsuri împotriva icoanelor: mai întâi a poruncit ca icoanele să fie agățate în templele de deasupra, pentru ca credincioșii să nu arate prea multă reverență față de ele, iar apoi, când această măsură nu s-a justificat, a ordonat să fie scoși complet din temple Răspunsul la astfel de acțiuni au fost revoltele separatiste din regiunea Hellas (temă) și Ciclade, ai căror participanți au refuzat să-l recunoască pe Leon al III-lea ca împărat și și-au propus propriul candidat la tron - un anumit om pe nume Cosma Această răzvrătire a fost foarte repede înăbușită ( ), iar persecuția icoanelor a continuat Adevărat, conținutul lor principal a fost doar condamnarea oficială a icoanelor și chemările active de a abandona venerarea lor În ceea ce privește persecuția deschisă și distrugerea imaginilor sfinte, după incidentul de la Porțile de Aramă, foarte puține astfel de fapte au fost observate în timpul domniei lui Leo Isaurianul În aceeași perioadă, există documente istorice cunoscute sub numele de Epistolele Papei Grigore al II-lea ( - ) către împăratul Leon, în care pontiful îl denunța aspru pe Isaurus pentru amestecul în treburile bisericești și în învățătura dogmatică a Bisericii Autenticitatea acestor epistole este îndoielnică și, cel mai probabil, textele care au ajuns până la noi au fost întocmite după moartea Papei Grigore ( ) Cu toate acestea, se știe că și în timpul vieții papei, împăratul Leon al III-lea a făcut încercări persistente de a-l "pedepsi", ceea ce - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) vorbește despre existența unor astfel de mesaje, ale căror texte originale nu au ajuns până la noi Sinodul de la Roma din , ținut sub următorul Papă Grigore al III-lea, i-a anatematizat pe iconoclaști Deci a mai fost o schismă bisericească între Roma și Constantinopol În , o flotă bizantină a fost trimisă în Italia pentru a-l captura pe papă, dar a fost împrăștiată în Marea Adriatică de o furtună După aceea, împăratul, printr-un decret special, s-a retras din jurisdicția bisericească a Romei în favoarea Constantinopolului regiunea Ilirului de Est, Calabria și Sicilia, luând Romei dreptul de a colecta impozite pe aceste meleaguri Ca răspuns, papii au încetat să contribuie la vistieria imperială cu taxele colectate în teritoriile supuse Romei Pe lângă Grigore al II-lea, au existat și alți teologi care au vorbit împotriva politicii iconoclaste a împăratului Sfântul Ioan Damaschin (c - ) a fost activ la Damasc, care în a finalizat Primul Cuvânt în apărarea Sfintelor Icoane, iar în următorii câțiva ani a mai scris două Cuvinte În aceste lucrări, adresându-se împăratului Leu cu o apologie pentru icoane, el construiește primul sistem dezvoltat de teologie a icoanei Nu exista nimic în tabăra iconoclast care să se opună acestui sistem teologic Apologia icoanei lui Ioan Damaschinul a devenit fundamentul ideologic al iconologiei ortodoxe (teologia icoanei), deși, datorită depărtării autorului de capitală, a început să se răspândească și să câștige faima departe de a fi imediat Abia spre sfârșitul secolului VIII - începutul secolului IX moștenirea sa teologică a fost apreciată în mod corespunzător În același timp, fiind în afara imperiului, Sf Ioan putea să-l critice cu îndrăzneală și deschis pe împărat cu inovațiile sale bisericești, pe care locuitorii ortodocși ai Constantinopolului (și mai ales cei care dețineau funcții înalte) nu și-au putut permite Patriarhul Herman s-a trezit într-o astfel de situație, aproape că nu există rapoarte despre activitățile sale în această perioadă - singura excepție este episodul în care împăratul a încercat să-l câștige pe patriarh de partea sa Pentru a obține sprijin de la primatul Bisericii din Constantinopol, Leo l-a chemat pe patriarh la curte pentru a participa la un interviu, în timpul căruia a început să-l convingă de necesitatea unei aprobări generale a bisericii a doctrinei iconoclaste Patriarhul Herman, care a înțeles că iconoclasmul este o nouă erezie, a refuzat să participe la răspândirea și aprobarea acestuia El i-a declarat împăratului că toate inovațiile în doctrina bisericii sunt sub jurisdicția Atot- - - IL Biserica și statul creștin al catedralelor Lena Numai dacă un astfel de Consiliu a fost convocat și ar fi aprobat iconoclasmul, Herman a fost de acord să-l accepte Sinodul Ecumenic nu a fost convocat, iar Herman a renunțat la tronul patriarhal în , încheindu-și zilele în moșia familiei Locul lui a fost luat de fostul syncellus patriarhal Anastasius ( - ), care nu a ascuns opiniile sale iconoclaste Cu toate acestea, în surse nu există date specifice despre persecuția icoanelor sub acest patriarh Probabil, după abdicarea lui Germanus și moartea papei Grigore al II-lea, împăratul nu a mai abordat problema închinării imaginilor sfinte și s-a cufundat complet în rezolvarea altor probleme Până în acest moment datează publicarea, în , în numele lui Leon al III-lea și al fiului său co-conducător, Constantin al V-lea, a unui scurt cod juridic intitulat Eclog of Laws sau pur și simplu Eclogue (cf greacă "ExHoy "colecție") Datorită volumului său mic, limbajului juridic bun și compoziției extrem de reușite, Egloga a devenit multă vreme cea mai populară colecție de drept bizantin, a suferit multe ediții și a fost chiar tradusă în slavă, armeană și arabă Articole "Eglogi" ale lui Leon al III-lea despre chestiuni ecleziastice Preambulul "Eglogului" formulează sarcina puterii de stat, așa cum a văzut-o împăratul - "să manifeste grijă vigilentă de a face ceea ce este plăcut lui Dumnezeu și folositor societății" Cu alte cuvinte, potrivit lui Leu, cele mai înalte cerințe ale datoriilor morale față de Dumnezeu coincid cu interesele statului În aceasta, Leul a fost fidel ideologiei statale bizantine proclamate de Sfântul Constantin cel Mare (cf Eusebiu Kes, Viața lui Konst II, - ) Alături de articole din domeniul căsătoriei, moștenirii, proprietății, dreptului procesual și penal, Egloga conținea și o serie de prevederi legale referitoare la Biserică Astfel, în cadrul luptei tradiționale împotriva ereziilor pentru împărați, aici este proclamată pedeapsa cu moartea pentru manihei și montaniști (Ecl XVII, ) Magicienii și vrăjitorii care preparau poțiuni de dragoste și alte poțiuni au trebuit să îndure aceeași pedeapsă (Ecl XVII, ) Dacă părinții decedați nu au numit tutori oficiali pentru copiii lor minori, atunci instituțiile bisericești ar fi trebuit să preia tutela lor și dispunerea proprietăților lor (la Constantinopol - orfelinate și cele mai mari biserici, în provincii - reședința episcopilor, biserici sau mănăstiri) (Ekl VII) Bisericii (împreună cu statul) i sa dat dreptul de a garanta libertatea celor eliberați - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) la sclavi (Ecl VIII, ) Pentru că insulta un preot în timpul slujbelor divine, cel vinovat era bătut cu bastoane și exilat (Ecl XVII, ) Pentru apostazia de la creștinism (apostazie) în robia dușmanului, cel vinovat, la întoarcerea în patria sa, a fost predat Bisericii sale pentru pocăință (Ecl XVII, ) Cei vinovați de sacrilegiu (furt de ustensile bisericești) erau pedepsiți cu orbire, dacă furtul era săvârșit de pe altar, și cu pedepse corporale, bărbierit și exil, dacă ustensilele erau furate în afara altarului (Ecl XVII, ) Pentru curvia cu o călugăriță, împăratul atribuie atât vinovatului, cât și călugăriței însăși o pedeapsă rușinoasă tipică acelui timp - tăierea nasului (Ecl XVII, ) Astfel, legislația bisericească a Eglogilor arată că Leon al III-lea, în deplină concordanță cu ideile "ortodoxiei politice", a căutat sincer să legifereze pentru apărarea intereselor Bisericii Totuși, după cum știm, în domeniul cinstirii imaginilor, împăratul nu a urmat tradiția generală a bisericii, ci a început să lupte împotriva ei, opunând percepția sa asupra acestei probleme vechii practici de cult a Bisericii Cu toate acestea, Egloga nu conține sancțiuni împotriva icoanelor Pe această bază, au încercat uneori chiar să data acest cod legal cu un timp înainte de , dar aceste încercări nu au dus la nimic Aparent, împăratul însuși nu a acordat prea multă importanță națională concepțiilor sale teologice, așa că ideologia iconoclastă nu s-a reflectat în legislația Eglogilor Faptul că iconoclasmul lui Leu a fost foarte moderat este evidențiat și de persecuția sa nemiloasă a montanilor (vezi mai sus), în ciuda faptului că aceștia au negat sfințenia icoanelor Este evident că Leu, ca împărat creștin "credincios", a văzut în montaniști doar un prejudiciu pentru Biserică și stat, dar deloc aliați în lupta împotriva icoanelor Continuarea politicii iconoclaste a statului în timpul domniei lui Constantin al V-lea Copronim În , împăratul Leon al III-lea a murit, iar pe tron a urcat fiul și moștenitorul său Constantin al V-lea ( - ), poreclit Cavallin (din grecescul khos|ZAHKht|d "armasar", dat pentru dragostea lui Constantin pentru cai) sau Copronim (greacă) "cacat-numit" - conform legendei din tabăra închinătorilor de icoană, numele a fost dat pentru un incident care a avut loc în timpul botezului său) Imediat după naștere, Constantin a fost declarat co-conducător sub tatăl său Leo, dar după moartea tatălui său, el nu a devenit singurul conducător al imperiului În perioada - puterea în stat a fost uzurpată de ginere și, se pare, de colegul armean al lui Leu Artavazd, care a reluat venerarea icoanelor În capitală, au început să se întoarcă - - II Biserica și statul creștin ar trebui să pună icoane în biserici, pe străzi și să le instaleze în case Puterea uzurpatorului a fost imediat recunoscută de Papa Zaharia ( - ) Patriarhul Anastassy s-a autoproclamat adorator de icoană și i-a declarat apostați pe iconoclaști (fără a exclude familia imperială) În cursul luptei intestine cu Constantin Copronymus, Artavazd a fost învins și orbit la hipodrom împreună cu cei doi fii ai săi Constantin a urcat pe tronul imperial în , marcându-și ascensiunea cu o pedeapsă demonstrativă a Patriarhului Anastasie, a poruncit să-l pună pe un măgar cu spatele înainte și să conducă așa prin oraș, spre ridicolul tuturor Cu toate acestea, împăratul l-a lăsat - umilit, complet lipsit de demnitatea sa primațială - pe tronul patriarhal Constantin al V-lea practic nu și-a arătat aspirațiile iconoclaste decât în , când a decis să convoace un nou Sinod Ecumenic la Constantinopol Scopul sinodului a fost să stabilească doctrina iconoclastă ca mărturisire oficială a Bisericii Ședințele conciliului s-au deschis în palatul imperial din suburbia asiatică a Constantinopolului, Hieria (de unde și numele catedralei - Hieria) sub președinția lui Teodosie din Efes și au adunat de episcopi, printre care nu a existat un singur patriarh (Patriarh) Anastasios din Constantinopol a murit în cu puțin timp înainte de convocarea sinodului) Episcopii au adoptat în unanimitate următoarele hotărâri: • interzice păstrarea icoanelor și închinarea lor, alungarea clerului pentru aceasta și excomunicarea laicilor; • să interzică folosirea vaselor și a veșmintelor sacre în scopul cinstirii imaginilor de pe ele, a alunga clerici pentru aceasta și a excomunica laicii; • interziceți pictarea icoanelor cu vopsele sau orice altceva, încercând să-l înfățișeze pe Hristos, care are două naturi inexprimabile, vărsând clerici pentru aceasta și excomunicând laici, ca nestorieni care îl împărtășesc pe Hristos, sau ca monofiziți, recunoscând o singură natură în Hristos și înfățișând-o; • cinstesc pe Maica Domnului și pe sfinți cu ochi duhovnicești și în inimile lor, și nu pe imagini; • anatemizează pe Patriarhul Herman (numit în text "cu dublu inimă"), pe Papa Grigore al II-lea, Episcop George al Ciprului și de patru ori Sf Ioan din Damasc (numit în text după numele său arab Mansur, adică "învingător") Textul redefinirii, păstrat doar în actele Sinodului al VII-lea Ecumenic, mărturisește că împăratul Constantin - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Tin V a lucrat serios pentru a transfera disputa despre icoane în domeniul hristologiei, acuzând latura ortodoxă de erori hristologice, atât nestoriene cât și monofizite în același timp În plus, textul notează care dintre teologi a provocat cele mai mari pagube iconoclaștilor: Sf Ioan Damaschinul, prin munca sa, "merita" o anatemă de patru ori din partea iconoclaștilor La același consiliu, un nou patriarh al Constantinopolului a fost ales, sau mai bine zis, numit împărat Au devenit ep Constantin de Silei, pe care împăratul l-a ridicat personal pe tronul patriarhal ( - ) Așadar, Constantin al V-lea a primit de la consiliu (cea mai înaltă autoritate bisericească) aprobarea pentru activități ulterioare de curățare a societății de "prejudecățile" religioase Această activitate a cuprins mai multe direcții deodată: confiscarea și distrugerea icoanelor și lucrărilor care justifică venerarea icoanelor, sechestrarea și distrugerea altor obiecte de cult excesiv (de exemplu, sfintele moaște), secularizarea (retragerea de sub jurisdicția Bisericii) a pământurile bisericești și înlăturarea a numeroase monahism ca principale abuzuri rituale păzitorii Informații despre arderea sfintelor moaște și a cărților bisericești de către iconoclaști se găsesc în "Mica apologetică" a Patriarhului Nicefor I Mărturisitorul' "Nelegiuitul Constantin a înlăturat hramul sfinților din Biserici, a dat foc sfintelor moaște și multor cărți sfinte (traducerea mea - S Z )" Același lucru se spune și în Cronografia lui Teofan "Comandantul țărilor tracice, Michael Lakhanodrakon oricine avea sfintele moaște și le-a dat foc și i-a executat pe cei care le păstrau A ucis mulți călugări cu bice și chiar cu sabia și a orbit pe nenumărați; unii dintre ei și-au uns barba cu o coborâre de ceară și ulei, au aprins focul și astfel le-au ars fețele și capetele; pe unii după multe chinuri i-a trimis în exil și, în cele din urmă, în regiunea sa nu a lăsat pe nimeni care să poarte haină monahală Cel care urăște binele, aflând despre aceasta, și-a exprimat favoarea cea mai înaltă față de el în aceste cuvinte: Am găsit în tine un bărbat după inima mea; îmi îndeplinești toate dorințele Imitându-l, alții au făcut același lucru Monahismul la mijlocul secolului al VIII-lea persecutat nu pentru că ar fi fost o fortăreață a venerației icoanelor (a început să fie percepută ca atare PG Col C- A Cronica bizantinului Teofan / Per IN SI Obolensky, F A Ternovskogo M , S - - - II Biserica si statul crestin abia spre sfarsitul secolului al VIII-lea) Statul a persecutat în egală măsură icoanele și călugării în cadrul unui program special al lui Constantin al V-lea de combatere a superstiției rituale După ce s-au dovedit a fi frați în nenorocire, ambele obiecte de persecuție - închinătorii icoanelor și călugării - s-au unit Participanții la conciliu au arătat o unanimitate uimitoare și supunere față de voința împăratului, care vorbește despre înrădăcinarea ideilor iconoclaste în Biserică la cel mai înalt nivel și despre înalta autoritate a autorității imperiale în treburile bisericești Doar monahismul a rezistat încercărilor autorităților de a zdrobi tradițiile creștine vechi de secole și practicile religioase, pentru care au plătit cu persecuție anii - secolul al VIII-lea s-a dovedit a fi cel mai rău din istoria represiunii iconoclaste Această perioadă de timp reprezintă un număr semnificativ de cazuri de tortură, agresiune și omor în toate sectoarele societății bizantine pentru venerarea icoanelor Deci, în , Sf a fost martirizat la hipodrom Mamant și bătut cu bici monahul Andrei, în noiembrie , cel mai cunoscut apărător al icoanelor, un ascet de pe Muntele Sf , a suferit de o mulțime stradă fanatică Auxentius, Sf Ştefan cel Nou - iar acestea sunt doar cele mai cunoscute cazuri de martiriu Strategistul temei Thrakisian, Mihail Lachanodrakon, i-a forțat pe călugării din regiunea sa să-și dea jos mantia și să se căsătorească, altfel amenințănd că vor fi orbiți și exilați Este caracteristic faptul că venerarea icoanelor în acest caz a fost percepută ca o crimă de stat - de aceea i s-a prescris orbirea, menționată în Eglogă, dar neprevăzută de legea bisericească Prin represiunile sale, Constantin a realizat dispariția totală a călugărilor de pe străzile capitalei și o reducere bruscă a numărului acestora în toată regiunea Asiei Mici, de unde au fugit în Italia și, cu permisiunea papilor, a înființat numeroase mănăstiri de acolo Până în , cel mai crud caz de abuz asupra rangului monahal datează: împăratul a ordonat unui grup de călugări să meargă de-a lungul hipodromului, dintre care fiecare trebuia să țină mâna unei călugărițe Acest exemplu al lui Constantin a fost urmat de mulți dintre asociații săi din provincii În toată regiunea capitalei au fost distruse icoane, moaștele multor sfinți, printre care se aflau chiar și moaștele Sf Eufemia, au fost distruse fără milă (de foc sau pe mare), clădirile eliberate ale mănăstirilor au fost ocupate de unități militare și alte servicii publice - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Până în , Constantin se transformase în cele din urmă într-un conducător ipohondriac și suspicios, care vedea amenințări peste tot În acest an se constată execuția a arhonți (înalți funcționari guvernamentali) și a Patriarhului Constantin al II-lea, suspectat de complot împotriva împăratului Noul Patriarh Nikita I ( - ), de origine slavă, s-a remarcat prin intoleranța sa deosebită față de imaginile sfinte, ceea ce i-a câștigat dragostea împăratului Profitând de schimbarea dinastiei și de tulburările interne din califatul arab, Constantin a condus o serie de campanii de succes în Orient Deci, în , flota arabă trimisă să cucerească Cipru a fost complet distrusă, până în nordul Siriei și o parte a Armeniei cu Feodosiupol au fost cucerite de la arabi În nord, împăratul a luptat cu succes cu bulgarii În ceea ce privește Occidentul, aici imperiul a fost afectat de eșecuri - în , lombarzii au capturat Exarhatul Ravenna, creat sub Mauritius, iar în , Papa Ștefan // a trecut personal prin Alpi pentru a se închina în fața puternicului rege al francilor Pepin În , sub protectoratul francilor din centrul Italiei, s-a conturat așa-numita Regiune Papală - un mini-stat teocratic cu puterea supremă a papei Astfel a început procesul ireversibil al separării efective a Bisericii occidentale de Bizanț cu trecerea sub patronajul regilor franci, iar erezia iconoclastă a jucat un rol aproape decisiv în acest sens Nu se știe la ce ar fi ajuns în cele din urmă politica religioasă a lui Constantin dacă în nu ar fi murit de o boală gravă în timpul unei campanii împotriva bulgarilor Tronul imperial a fost ocupat de Leon al IV-lea Khazar ( - ), născut din khazarul Irina, a doua soție a lui Cavallin El nu i-a persecutat pe iconodul, cu toate acestea, nu a renunțat la iconoclasm, încercând prin toleranța sa în această chestiune să păstreze lumea bisericească Poziția pasivă a împăratului era justificată de faptul că niciuna dintre părțile opuse nu avea un avantaj clar în societatea bizantină În plus, copiii lui Constantin al V-lea din celelalte două soții ale sale, precum și rudele sale, care alcătuiau un puternic partid iconoclast, se aflau la curte, gata să întroneze un alt împărat în caz de nemulțumire a locuitorilor imperiului față de politica lui Leon al IV-lea Asistentul credincios al împăratului a fost soția sa, atenianca Irina Ea l-a determinat să înlocuiască decedatul Nikita în cu cipriotul Paul TU ( - ), ceea ce a făcut Leo Cu toate acestea, în prealabil, el a luat de la Pavel o promisiune de a nu se închina niciodată la icoane În același an, împăratul a intenționat - - II Biserica și statul creștin au început să aresteze câțiva curteni, suspectându-i de simpatie pentru icoane, dar moartea sa subită a salvat Biserica de noi persecuții Puterea în imperiu a trecut la fiul lui Leon al IV-lea, pruncul Constantin al VI-lea ( - ), sub care conducătorii actuali ai statului erau mama sa Irina cu eunucul ei favorit Stavraky Fiii lui Constantin al V-lea din alte căsătorii au fost orbiți de ordinul Irinei Restaurarea cinstirii icoanelor de către imp Irina Sinodul VII Ecumenic ( ) Chiar și în timpul vieții soțului ei, Irina a simpatizat în secret cu închinătorii de icoane, iar după moartea acestuia a început să-i patroneze, fără, totuși, să-și declare deschis atitudinea față de icoane Restaurarea demonstrativă a cinstirii icoanelor putea fi la acea vreme un pas extrem de periculos atât pentru Biserică, cât și pentru Irina însăși Au trecut vreo de ani de la Sinodul Iconoclast de la Ieria din , așa că la curte și în rândul episcopiei, respingerea icoanelor prinsese rădăcini, iar amintirea războaielor învingătoare ale împăraților iconoclaști a inspirat încredere în dreptatea lor Mergând împotriva mulțimii, Irina și-ar putea pierde puterea, iar Biserica ar putea îndura noi persecuții Prin urmare, Irina s-a comportat foarte prudent, fără a lua decizii pripite Cu toate acestea, sub ea, interdicțiile de a lua jurăminte monahale, de a purta veșminte și de a deschide mănăstiri au fost ridicate, Constantinopolul a început din nou să se umple de călugări Partidul iconoclast a fost nemulțumit de acest lucru, dar din moment ce împărăteasa nu a făcut pași deschisi pentru a restabili venerația icoanelor, această opoziție s-a comportat destul de calm În , patriarhul Pavel s-a pensionat și a luat tonsura, iar problema s-a pus în locul lui În acest moment important și de cotitură pentru Biserică, Irina a făcut o numire strălucită de personal: a propus și promovat pe tronul patriarhal al Constantinopolului nu un duhovnic, cum era cazul până acum, ci un funcționar de stat pe Tarasius Alegerea anticipată la tronul patriarhal a unei persoane seculare cu consacrare formală ca episcop a contrazis sensul strict al canoanelor bisericești și al legislației de stat cu privire la Biserică (cf dreapta al Consiliului Local Sardic; Just Nou CXXIII, ) , cu toate acestea, oportunitatea bisericească-stat a prevalat în acest caz Tarasy a fost un politician activ și curajos, care se distingea și prin evlavie, rară la acea vreme pentru un funcționar Fiind un susținător ferm al icoanelor, Tarasius trebuia să o facă - - Secțiunea II Biserica din imperiul creștin ( - ) lu Irina, se angajează activ la restaurarea cinstirii icoanelor, eliberându-se pe Irina de această grea misiune Astfel, opoziția iconoclastă nu avea niciun motiv să o răstoarne În acest caz, tronul a rămas cu iconodulii, iar icoanele au revenit Bisericii Furnizând cu pricepere procedura electorală la sfârșitul anului , Irina și-a luat un asistent fidel Patriarhul Tarasios ( - ) a ocupat scaunul după ce s-a dat consimțământul universal pentru îndeplinirea singurei sale condiții: să convoace un Sinod Ecumenic pentru a restabili comuniunea ecleziastică între Patriarhia Constantinopolului și scaunele răsăritene și cu Roma papală Odată cu înștiințarea alegerii sale în scaunul mitropolitan, Tarasius a trimis invitații Patriarhilor Răsăriteni și Pontifului Roman Adrian ( - ) la Sinodul Ecumenic, ale cărui ședințe erau programate pentru august în biserica Sf Apostoli în Constantinopol Patriarhii răsăriteni nu au putut participa la Consiliu deoarece autoritățile arabe, care controlau teritoriile acestor patriarhi, erau mai ales suspicioși față de activitățile ierarhilor și erau gata să-i aresteze cu cel mai mic pretext Prin urmare, invitația nici nu le-a ajuns În numele episcopilor, preoților și călugărilor Bisericilor Răsăritene, la Sinod au sosit doi reprezentanți: monahii Toma și Ioan Papa Adrian a trimis doi legati: Presbiterul Petru și Egumenul Petru, care au adus două epistole Primul i-a fost adresat Irinei, al doilea lui Tarasius Ambele scrisori au fost cuprinse în actele Sinodului al VII-lea Ecumenic, care a putut avea loc abia în următorul, Şedinţele din s-au încheiat în nimic, din moment ce partidul iconoclast de curte a putut împiedica ţinerea acestuia, folosindu-se pentru aceasta de armata În timpul deschiderii Catedralei, în sală au dat buzna soldați înarmați, care și-au exprimat nemulțumirea față de ceea ce se întâmpla și au cerut oprirea Sinodului, deoarece Sinodul VII Ecumenic ar fi avut loc deja în și este inutil să vorbim mai mult despre icoane Strigătelor și amenințărilor soldaților împotriva lui Tarasius și a episcopilor li s-a alăturat o parte a episcopilor care nu dorea nicio schimbare în starea internă și politica bisericească Pentru a evita vărsarea de sânge și măsurile extreme, Irina a decis să întrerupă Consiliul și să aștepte această revoltă a partidului iconoclast Cu toate acestea, în anul următor, împărăteasa a decis să înceapă din nou pregătirea pentru întâlniri Anterior, s-a făcut munca necesară pentru a scoate din capitală toți cei care au zădărnicit încercarea anterioară a Consiliului: aceasta a vizat în principal reprezentanți ai - - II Biserica si Statul Crestin misiuni, care, sub pretextul amenințării arabe, au fost redistribuite în Asia Mică, iar apoi trimise la plecare, răsplătite cu un salariu generos Locul de desfășurare a fost mutat la Niceea, orașul legendar al Primului Sinod Ecumenic, care, pe de o parte, era situat lângă Constantinopol, iar pe de altă parte, era departe de agitația capitalei și de viața publică a marelui oraș La Sinod au fost prezenți aceiași legați papali - atât Petru, cât și reprezentanți ai Bisericii Răsăritene Ioan și Toma, (!) Monahi (un număr fără precedent de monahi pentru Sinoade) Numărul total al celor care stăteau a variat și, conform cronicarilor, era în medie de de persoane, ceea ce era important pentru partea ortodoxă: numărul celor prezenți ar fi trebuit să fie mai mare decât la catedrala iconoclastă din Așa se explică prezența unei astfel de mari grup de călugări la Sinod Konstantin și Irina au participat doar la ședința finală, care a avut loc la Constantinopol, iar Tarasy a fost președinte la toate întâlnirile Cursul Consiliului era controlat de reprezentanții imperiali, dar aceștia nu trebuiau să exercite nicio influență sau presiune, întrucât patriarhul, care fusese de curând funcționar, conducea cu pricepere întreaga procedură În primul rând, la Conciliu s-au citit fragmente din scrisorile Papei Adrian către Irene și Tarasius, în care pontiful și-a exprimat blând, dar persistent nemulțumirea față de faptul că Patriarhii Constantinopolului poartă titlul de "ecumenic", care se presupune că ar trebui se aplică exclusiv moştenitorului scaunului de ap Petru Papa și-a exprimat și nemulțumirea față de anexarea Iliricului și a Italiei de Sud efectuată de Leon al III-lea, precum și de circumstanța jenantă că Tarasius a fost făcut patriarh necanonic, imediat din gradul laic În general, mesajele exprimau o mare speranță pentru restabilirea cinstirii icoanelor Consiliul a examinat apoi mărturiile Sf părinți în favoarea cinstirii icoanelor, inclusiv mărturia Patriarhului Herman, care apare în actele Sinodului ca creator al teologiei ortodoxe a icoanei La cea de-a șasea ședință a fost citită și condamnată definiția credinței conciliului iconoclast din Separat, a fost luată în considerare problema acceptării în comuniune a episcopilor vinovați: cei care au participat la conciliul din și cei care au perturbat ținerea Sinodul din Tarasius a prezentat la examinarea cazului a episcopi iconoclaști și, din motive de economie bisericească (abatere forțată de la sensul strict al canoanelor), a propus să-i accepte în comuniune - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) dintre toate - inclusiv principalul inspirator ideologic al Catedralei Hierian, Grigore de Neocezareea - "în rangul existent" În timpul celei de-a șaptea întâlniri, părinții Sinodului au întocmit crezul final (oros) pe icoane S-a spus că cinstirea icoanelor este o tradiție străveche a Bisericii, că icoanele sunt un element integral al tradiției Credincioșii, privind imaginea, urcă cu sufletul la prototip și, închinându-se la icoană, exprimă venerarea ipostasului celui înfățișat pe ea Astfel, părinții Sinodului, în frunte cu Patriarhul Tarasius, au repetat de fapt ideile lui Herman, fără a se referi la moștenirea Sf Ioan Damaschinul, deși justificarea sa teologică pentru cultul icoanelor era mai profundă Damaschinul este menționat în Fapte doar ca un luptător împotriva iconoclasmului, a cărui lucrare este demnă de laudă La sfârșitul întâlnirii, patriarhii iconoclaști Anastassy, Konstantin și Nikita au fost anatematizați Sinodul s-a ținut într-un timp foarte scurt și literalmente la o lună după ce deschiderea a fost încheiată solemn la Constantinopol prin cea de-a opta întâlnire Definiția sa a credinței nu dezvăluie pe deplin învățătura Bisericii despre icoane Cert este că această doctrină la acea vreme nu a fost pe deplin înțeleasă și nu a primit o formulare teologică general acceptată Venerarea icoanelor a început să revină treptat la practica vie a Bisericii, dar a fost nevoie de ceva mai mult timp pentru a înțelege ce sa întâmplat și chiar o revenire temporară la iconoclasm înainte ca Biserica să își formuleze pe deplin atitudinea față de icoane Relațiile dintre Biserică și Stat după Sinodul VII Ecumenic "Schisma Michiană" (K A Maksimovici) Regența împărătesei Irene sub împăratul legitim Constantin al VI-lea a fost favorabilă Bisericii, dar foarte nefericită pentru stat Marele calif arab Harun al-Rashid, după o serie de bătălii reușite cu bizantinii, a forțat Constantinopolul să plătească tribut În , ca urmare a unei rebeliuni a armatei, Irina și Stavraky au fost înlăturați de la putere, iar maturul Constantin al VI-lea a preluat tronul Fiind o persoană fără valoare și un conducător complet incapabil, în curând împărtășește din nou puterea cu o mamă inteligentă și ambițioasă ( ) După cum a arătat timpul, aceasta a fost greșeala lui fatală Începutul "Schismei Michian" În , Constantin a divorțat brusc de soția sa neiubită Maria (pe care a fost forțat să se căsătorească la ordinele directe ale mamei sale) și a început să trăiască deschis cu slujnica ei Theodota, care până atunci era de mult cu - - II Biserica si Statul Crestin împărat într-o relație amoroasă Acest eveniment a devenit cea mai mare ispită pentru întreg statul și a marcat începutul unei schisme severe în Biserica din Constantinopol Această schismă a primit numele caracteristic "schismă Michiană" (din grecescul tsoiheia "adulter") Cert este că căsătoria imperială în condițiile "ortodoxiei politice" nu putea fi încheiată decât în conformitate cu canoanele bisericești Plecarea cu o soție în viață pentru o altă femeie a fost condamnată de canoane ca o conviețuire risipitoare, necesitând o încetare imediată cu pocăință ulterioară Cu toate acestea, toate apelurile de a se întoarce la soția lui au fost respinse de împărat Singurul lucru rămas era să dai aspectul unei căsătorii legale actului tău păcătos Potrivit "Eglogului" lui Leon și Constantin (II, ), divorțul de soți era permis dacă unul dintre ei complotează împotriva vieții celuilalt Încercând să găsească măcar o justificare pentru actul său, Constantin și-a acuzat soția Maria că a încercat să-l otrăvească Cu toate acestea, această calomnie naivă nu a avut niciun efect - la urma urmei, toată lumea știa că împăratul i-a fost de multă vreme infidel soției sale cu Teodota și, în mod clar, nu a făcut acest lucru de frica de otrăvire Întrucât Patriarhul Tarasios a refuzat să binecuvânteze unirea adulteră dintre Constantin al VI-lea și Teodota, ispravnicul și presbiterul Marii Biserici, Sf Sofia pe nume Iosif A acceptat de bunăvoie să-i placă împăratului, chiar în defavoarea canoanelor bisericești Patriarhul Tarasius i-a interzis imediat lui Iosif să slujească, dar apoi a restabilit comuniunea bisericească cu el, cedând presiunii împăratului (la urma urmei, el, nici mai mult, nici mai puțin, a amenințat că va relua iconoclasmul!) Din acel moment a început o schismă în Biserica din Constantinopol, iniţiată de fanotici ai evlaviei, adepţi stricti ai canoanelor bisericeşti În această mișcare împotriva căsătoriei adultere, starețul mănăstirii Sakkudion din Bitinia Platon și nepotul său, rezident al aceleiași mănăstiri Teodor, viitorul Sf Teodor Studitul ( - ) Pentru aceasta, a fost trimis la primul (dar, din păcate, nu ultimul) exil în orașul Salonic După cum vom vedea mai jos, ecourile "schismei lui Michian" vor umbri viața bisericească din Constantinopol timp de aproape jumătate de secol În urma acestor evenimente, autoritatea lui Constantin al VI-lea în capitală și în stat, deja foarte scăzută, a fost și mai zguduită Nepopularitatea tot mai mare a împăratului în rândul poporului și al trupelor a dus la răsturnarea acestuia ca urmare a unei conspirații de palat condusă de Irina - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Sentimentele materne nu au putut învinge nevoia statului de a asigura puterea nou dobândită cu orice preț, iar la august , la vârsta de de ani, Constantin, din ordinul mamei sale, a fost orbit și trimis în exil, unde a murit un câțiva ani mai târziu Irina a devenit un conducător autocrat, iar credinciosul ei consilier Stavraky s-a dovedit din nou a fi alături de ea Platon și Teodor din Sakkudion s-au întors imediat din exil și au reluat comuniunea cu Tarasius Acesta din urmă, la rândul său, l-a detronat din nou pe presbiterul Iosif În anul , în bazilica romană Sf Papa lui Petru Leon al III-lea ( - ) l-a încoronat pe Carol cel Mare ca noul împărat al Imperiului Roman reînviat Astfel, de fapt, s-a creat în Occident un imperiu creștin, o alternativă la Bizanț, iar papalitatea s-a arătat ca o forță, dacă nu ostilă, atunci cel puțin cu totul străină de interesele bizantine Cu toate acestea, elita bizantină nu a tolerat multă vreme o femeie la putere, deși una inteligentă și cu autoritate În , ca urmare a unei lovituri de stat, Irina a fost înlăturată, iar în locul ei a fost numit trezorierul de stat (logofet genika) Nikephoros I ( - ) În conformitate cu obiceiul statului, noul împărat a fost binecuvântat de Patriarhul Tarasius Potrivit ideilor juridice romane, moștenite pe deplin de Bizanț, femeile, datorită "frivolității" lor (latină levitas animi), nu aveau dreptul de a ocupa funcții publice, cu atât mai puțin de a fi împărătese suverane Prin urmare, ori de câte ori imperiul se găsea fără un împărat cu o împărăteasă în viață, aceasta din urmă se grăbea să se căsătorească pentru a da statului un conducător legitim de sex masculin Cu toate acestea, după depunerea și orbirea propriului ei fiu, Irene a reușit să domnească singură timp de aproximativ cinci ani ( - ) Este posibil ca motivul înlăturării ei forțate să fi fost refuzul conducătorului ambițios de a-și lua un soț Irina a fost exilată la pr Lesbos, unde a murit un an mai târziu în sărăcie și obscuritate deplină Atât de necinstit s-a încheiat dinastia imperială Isauriană, care a avut un început atât de mare și glorios Noul împărat s-a arătat a fi un conducător foarte energic A pus lucrurile în ordine în bulversarea finanțelor statului (inclusiv în detrimentul proprietății bisericești) După moartea Sfântului Tarasius în , secretarul imperial (asikrit) Sf Nikephoros I ( - ) Pentru a doua oară consecutiv, numirea unui patriarh laic a stârnit un protest furibund din partea monahilor Noul patriarh, la îndrumarea împăratului, a acceptat din nou în comuniune - - II Biserica si Statul Crestin preotul Iosif, călăuzit de considerentele economiei bisericești Această decizie a fost opusă de fratele Rev Teodor arhiepiscopul Studite, Iosif de Salonic și Teodor însuși, care până atunci se mutase în capitală și restaurase mănăstirea dărăpănată Studite Sinodul bisericesc, ținut sub conducerea patriarhului Nicefor în ianuarie , a aprobat admisibilitatea economiei bisericești pentru persoanele împăratului și patriarhului, i-a condamnat pe toți cei care nu erau de acord cu această hotărâre și a redus șeful mitropoliei tesalonicene, Iosif , către presbiter Neclintiții călugări studiți au intrat în opoziție față de soborul "adulter", așa cum îl numeau ei, și au fost supuși diferitelor pedepse "Schisma Michiană" nu s-a potolit V imp Nicephorus a murit într-o campanie militară împotriva hanului bulgar Krum În aceeași campanie, fiul și moștenitorul său Stavraky a fost grav rănit și a murit câteva luni mai târziu După Stavraky, ginerele său bun și evlavios, dar complet slab de voință, Mihai I Rangave ( - ) a domnit pentru o perioadă scurtă de timp Mihai a recunoscut titlul de împărat pentru Carol cel Mare, totuși, în raport cu împăratul lor, bizantinii de atunci încep să folosească titlul de "împărat al romanilor" (adică al romanilor) Astfel, s-a stabilit o ierarhie a imperiilor - Bizanțul a fost recunoscut drept succesorul legitim al Imperiului Roman, în timp ce statul franc era pur și simplu un imperiu al francilor, ceea ce înseamnă că ocupa un nivel inferior în această ierarhie Mihai a ordonat depunerea presbiterului Iosif și restabilirea comuniunii cu Studiții Autoritatea monahilor inflexibili ai Mănăstirii Studion și, mai ales, conducătorul lor Teodor, a atins punctul culminant Mai târziu, Rev Teodor Studitul a folosit din plin această autoritate în lupta împotriva noii generații de iconoclaști Cu toate acestea, încrederea nesăbuită în studenți a avut consecințele ei negative Deci, a fost sub influența Sf Theodora imp Mihai I a decis să continue războiul cu bulgarii, care s-a încheiat în cu un dezastru militar în apropiere de Adrianopol După aceea, incapacitatea împăratului de a guverna țara a devenit evidentă pentru toată lumea, iar pe tronul bizantin a domnit un nou împărat iconoclast, Leon al V-lea Armenul A doua perioadă a ereziei iconoclaste ( - ) (S V Zaplatnikov) Reînvierea iconoclasmului la începutul secolului al IX-lea nu are legătură cu nicio circumstanță nouă, idei teologice sau sarcini de stat Baza ideologică a așa-numitelor "auto- - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) iconoclasm excitat" erau loialitatea față de tradiție și dorința de a reveni la vremurile glorioase ale isaurienilor, când imperiul a insuflat frică vecinilor săi, ordinea și prosperitatea domneau în stat, iar puterea împăraților iconoclaști ai dinastiei isauriene s-a încheiat doar cu moartea lor Stăpânirea iconodulilor, în schimb, nu a fost stabilă, ei fiind răsturnați unul câte unul de rivali în lupta pentru putere Din acest motiv imp Leon al V-lea Armenul ( - ) la scurt timp după urcarea sa a început să se poziționeze ca iconoclast și continuator al tradițiilor "glorioase" ale împăraților dinastiei isauriene Primii săi pași împotriva icoanelor amintesc de acțiunile lui Leon al III-lea, care a cerut ca icoanele joase să fie plasate cât mai sus posibil Singura diferență era că isaurianul nu permitea venerarea imaginilor, în timp ce armeanul pretindea că a ferit icoanele de la profanare În aceste vremuri grele pentru Biserică, Sf Teodor Studitul și Patriarhul Nicefor / s-au unit în fața unui dușman puternic și puternic și au participat împreună la o dezbatere teologică aranjată la curte de împărat Potrivit versiunii oficiale, scopul disputei a fost acela de a afla de ce ar trebui să fie venerate icoanele Principalul adversar al iconodulilor a fost savantul teolog și viitor patriarh Ioan Grammaticus, care, special pentru dezbatere, a făcut o selecție de citate patristice împotriva icoanelor Ca urmare a entuziasmului pe care împăratul Leu a început să o creeze în jurul icoanelor, celebra imagine de deasupra Porților de Aramă a fost doborâtă cu pietre, iar acest caz servește drept punct de plecare pentru a doua perioadă În , Leu a ordonat să fie agățate icoanele, explicând acest lucru Patriarhului Nicefor prin ura oamenilor de rând față de imaginile sfinte Împăratul i-a oferit lui Nicefor să-i convingă pe oameni să se închine la icoane, iar în cazul unui rezultat de succes, el a promis că va lăsa icoanele la locul lor și nu va interfera cu venerarea lor Nicefor s-a trezit într-o poziție dificilă - până la urmă, Leon nu și-a declarat în mod deschis iconoclasmul, ci a pus viitorul Bisericii în dependență directă dacă patriarhul ar putea dovedi necesitatea și legitimitatea cultului icoanelor Nicefor, recunoscând o capcană întinsă cu viclenie, a abandonat această misiune dubioasă, al cărei probabil eșec i-ar fi oferit împăratului ocazia de a persecuta icoanele, transferând întreaga responsabilitate asupra patriarhului Ca răzbunare pentru anul , Leu a cerut patriarhului diverse rapoarte financiare și economice, apoi l-a chemat la o instanță formată din episcopi iconoclaști Nikifor, având în vedere o astfel de relație - - II Biserica si Statul Crestin jignitor, a renuntat la patriarhie Iar Teodor Studitul a hotărât un demers deschis și în ziua de Duminica Floriilor a aranjat cu frații și enoriașii o procesiune religioasă pe străzile orașului cu icoane Actul lui Theodore a fost foarte îndrăzneț, dar doar l-a înfuriat și mai mult pe Leo O săptămână mai târziu, în locul lui Nicefor, un reprezentant al familiei nobile de curte Teodot I Melisin ( - ) a fost ridicat pe tronul patriarhal, iar Nicefor și Sf Teodor Studite trimis în exil La scurt timp după aceea, Leu a convocat un al doilea conciliu iconoclast, care a avut loc în biserica Sf Sofia la sfârșitul anului Actele consiliului arată clar ce a fost mișcarea iconoclastă în a doua fază a dezvoltării ei La conciliu nu a existat o discuție teologică serioasă, s-au comis încălcări grave de procedură, iar episcopii și primii ierarhi ortodocși au fost bătuți Drept urmare, consiliul a hotărât că restabilește crezul Sinodului Ierian din și respinge hotărârile Sinodului din În același timp, Sinodul din nu a fost recunoscut ca fiind ecumenic Toți episcopii disidenzi au fost siliți să semneze actele, iar cei mai încăpățânați au fost trimiși în exil Teodor Studitul nu numai că nu a semnat actele, dar a transmis și un mesaj de acuzare către catedrală, pentru care a fost arestat, pedepsit cu bice din tendințele de bou și trimis la închisoare De acolo, deși a fost chinuit de foame, a continuat să denunțe episcopii înspăimântați și să cheme credincioșii la perseverență Oros doctrinal al catedralei din avea un caracter destul de compromis În loc de o respingere completă a icoanelor, a căror contemplare poate conduce o persoană la gânduri monofizite sau nestoriene, așa cum a învățat Catedrala din Hieria, iconoclaștii "noului val" văd un anumit beneficiu în icoane și singurul lucru pe care îl impun o interdicție pe icoane se află închinarea lor de cult, care se manifesta în mod vizibil prin aprinderea lumânărilor și a arcurilor în fața lor Mai mult, oros notează admisibilitatea utilizării icoanelor ca "Scripturi vizibile", despre care au vorbit deja Patriarhul Herman și Sf Ioan Damaschinul Pe deasupra, noii iconoclaști nu au dezvoltat în niciun fel tema închinării moaștelor Cu toate acestea, în ciuda înmuierii postulatelor lor teoretice, în practică, măsurile represive ale iconoclaștilor de mai târziu împotriva iconodulilor s-au dovedit a fi și mai dure decât cele ale predecesorilor lor După ce a primit o binecuvântare a bisericii de la catedrală, Leul a lansat o persecuție fără precedent a susținătorilor cinstirii icoanelor A creat o rețea largă de agenți și informatori care trebuiau să raporteze - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) pentru a cruța orice afirmație sau acțiune împotriva politicii iconoclaste a împăratului, a rescris acele locuri din cărțile liturgice în care s-a menționat cumva venerarea imaginilor, a ordonat confiscarea cărților cu idei iconoclaste și recompilări manuale pentru școli în spirit iconoclast În această perioadă au suferit mulți mireni și călugări, care au fost biciuiți, întemnițați, înfometați și exilați în locuri grele de exil Nici măcar acțiunile de succes în politica externă nu au putut atenua impresia de cruzime față de propriii supuși, iar în ziua de Crăciun , Leon al V-lea a căzut victima unei conspirații (a fost ucis la rugăciune în altarul bisericii) Tronul imperial a fost ocupat de strategul Mihai, un prieten apropiat al lui Leon al V-lea și organizatorul asasinarii acestuia, care a devenit fondatorul dinastiei amoriene a Cezarilor bizantini (numit după orașul Amorius din Asia Mică) Noul împărat Mihail al II-lea ( - ), supranumit Travl (din grecescul trosіAbd "legat cu limba"), nu a justificat speranțele nici iconoclaștilor, nici iconodulilor Amnistia episcopilor exilați și arestați, întoarcerea lui Teodor Studitul și a lui Nicefor din exil nu au fost susținute de acțiuni concrete împotriva iconoclaștilor Aceștia din urmă au fost dezamăgiți de lipsa sprijinului activ din partea împăratului, deși acesta a declarat că nu s-a închinat niciodată la icoane, iar la începutul domniei l-a numit patriarh pe iconoclastul Antonie I ( - ) Astfel, Mihai al II-lea a urmat exemplul lui Leon al IV-lea și nu a oferit avantaje niciunei părți Într-o astfel de atmosferă, vrăjmășia dintre ei și-a pierdut ascuțimea Sub Mihai, mărturisitorii Teodor Studitul ( ) și fostul patriarh Nikefor I ( ) au murit în pace La începutul domniei sale, Mihai al II-lea a trebuit să lupte cu cea mai periculoasă răscoală a lui Toma Slavul, care a cuprins Asia Mică și Balcanii ( - ) Toma s-a pozat în iconodul și a încercat astfel să profite de ura poporului împotriva iconoclaștilor Cu toate acestea, bulgarii, conduși de hanul Omurtag, au luat partea lui Leo, după care Thomas a fost învins și executat Pentru situația bisericească din acea vreme, este foarte caracteristic faptul că Patriarhul Antiohiei - contrar tuturor tradițiilor și bunului simț - l-a încoronat împărat pe Toma, ceea ce nu s-ar putea întâmpla fără instrucțiunile directe ale califului arab Astfel, Patriarhul Antiohiei a acționat ca un instrument tăcut al politicii antibizantine a Califatului Deci odată cu plecarea Romei și a Bisericilor Răsăritene de sub puterea împăraților bizantini, finalul - - II Biserica si Statul Crestin dar sistemul "pentarhiei" s-a prăbușit și Biserica din Constantinopol a rămas de fapt singura patriarhie a imperiului Mihail a încercat să restabilească comuniunea cu Biserica Romană pe baza unei formule de compromis propusă de împăratul franc Ludovic cel Cuvios, potrivit căreia icoanele pot fi plasate în biserici, dar nu pot fi venerate Cu toate acestea, negocierile au ajuns la nimic Fiul lui Mihai, Teofil ( - ), a ocupat tronul imperial după moartea tatălui său în Prin primul său decret, el a ordonat executarea ucigașilor lui Leon al V-lea Armenul, în ciuda faptului că criminalii erau complici a tatălui său Acest act îl caracterizează pe deplin pe Teofil, care a fost o persoană foarte evlavioasă și nu a tolerat profanarea altarului bisericii prin omucidere Pe de altă parte, execuția infractorilor a arătat că era capabil de măsuri decisive și dure de constrângere de stat Profesorul lui Teofil a fost teologul iconoclast John Grammatik, deja cunoscut de noi, care a participat la sinodul din Prin urmare, Teofil a fost crescut în tradiții iconoclaste stricte Apropo, ca și profesorul său John, a apreciat foarte mult arta arabă și a fost un admirator al celebrului înțelept calif Harun ar-Rashid ( - ) Când patriarhii răsăriteni i-au trimis lui Teofil un mesaj de salut cerându-i să returneze cinstirea icoanelor către Biserică, împăratul a fost furios și a luat această cerere ca pe o insultă El a început să perceapă închinarea la icoane ca o înjosire și chiar o insultă la adresa sfințeniei lui Dumnezeu Adesea pe imaginile sfinților venerați se afla o inscripție dytos * ("sfânt") greacă, care, potrivit lui Teofil, se putea referi doar la Zeitate Călăuzit de această considerație și de vechiul principiu iconoclast al curățării credinței de prejudecățile păgâne, împăratul a început persecuția împotriva icoanelor, pictorilor de icoane și călugărilor A luat din tradiția iconoclastă doar parametrii luptei care i-au fost cele mai benefice: a distrus și a interzis icoanele, a chinuit și executat pictori de icoane, lăsându-i în viață doar pe cei care au acceptat să dezonoreze icoanele, a alungat călugării din orașe în deșerturi și i-a luat mănăstiri în favoarea statului În același timp, împăratul a cinstit cu evlavie moaștele sfinților și a Maicii Domnului Mai mult, era cunoscut ca un compozitor nobil Dându-și seama că oamenii bisericii au nevoie de obiecte materiale de cult, Teofil a ales o variantă moderată a politicii iconoclaste În , el a ridicat la tronul patriarhal pe profesorul său Ioan al VII-lea Gramatician ( - ), care a adunat imediat asemănarea unei catedrale, - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ), condamnând închinarea la icoane și a tuturor închinătorilor de icoane din trecut și din prezent În timpul persecuției lui Teofil, care, pentru a-i demasca pe iconodul, chiar i-a înzestrat pe vameși cu funcții de interogatori, au avut de suferit un mare număr de pictori de icoane și călugări, printre care și iconograful (pictorul de icoane) Lazăr, care a pictat icoana a Mântuitorului peste Porțile de Aramă după restaurarea Ortodoxiei și a călugărilor-mărturisitori Teodor și Teofan Înscris, care, în timpul unei dispute cu Teofil, l-au condamnat pentru denaturarea textelor Sf Scripturi Împăratul rușinat a poruncit să sculpteze pe fețele lor jamburi jurătoare compuse de el împotriva icoanelor Cu toate acestea, indiferent cât de mult au încercat Teofil și Ioan Gramaticul, iconoclasmul a supraviețuit constant, deoarece nevoia Bisericii de imagini de cult era irezistibilă Venerarea icoanelor a pătruns din ce în ce mai adânc în cercurile clericale și de curte, până când a ajuns în cele din urmă la familia imperială Soția împăratului, Sfânta Teodora, și soacra lui Theoktist, în secret de la Teofil, au păstrat tradiția cinstirii icoanelor și și-au crescut fiicele în ea Împăratul a auzit zvonuri despre mentalitatea soției sale și a mamei sale - chiar a ordonat ca bunica să fie îndepărtată de la creșterea copiilor ei În , lui Teofil i s-a născut mult așteptatul fiu Mihai (viitorul împărat Mihail al III-lea), dar în curând împăratul s-a îmbolnăvit grav și, înainte de moartea sa, i-a cerut soției să susțină iconoclasmul și să nu alunge patriarhul Ioan Teofil a murit în Cu toate acestea, la mai puțin de o lună și jumătate de la moartea sa, în calitate de consiliu temporar sub conducerea minorului Mihai, sub conducerea Teodorei, a început să discute despre proiectul restabilirii venerației icoanelor Acest consiliu a inclus logotetul Theoktist, precum și pe fratele Teodorei, Patrician Varda, și pe unchiul Teodorei, Manuel După o oarecare ezitare, consiliul a decis în unanimitate să pună capăt persecuției iconoclaste Cu toate acestea, a fost necesară mai întâi schimbarea patriarhului, deoarece Ioan Grammaticus nu dorea, din cauza convingerilor sale iconoclaste, să participe la planurile Teodorei Pe de altă parte, Theodora nu a vrut să condamne amintirea defunctului ei soț sincer iubit, așa cum făcuse Irina la vremea ei Drept urmare, John a fost detronat după o poveste întunecată cu un atentat asupra vieții sale, care, în realitate, s-a dovedit a fi înființată de John însuși, după care fostul patriarh a fost îndepărtat în dizgrație din averea familiei sale ca o sinucidere eșuată Scaunul patriarhal era ocupat de un adorator de icoană - - II Biserica si Statul Crestin Mărturisitorul Metodie I ( - ), care la un moment dat a suferit exil și s-a refugiat la Roma În ceea ce îl privește pe regretatul împărat, Teodora a elaborat un plan de reabilitare postumă a lui Teofil, a cărui justificare a pus-o ca condiție pentru restabilirea venerației icoanelor Patriarhul Metodie a acceptat cu mare dificultate o asemenea acțiune ilegală, mai ales că mulți clerici ortodocși erau extrem de nemulțumiți de politicile lui Teofil, iar unii, precum patriarhul însuși, au suferit în timpul persecuției sale asupra icoanelor Din inițiativa Teodorei, s-a inventat o poveste despre pocăința pe patul de moarte a lui Teofil și sărutul icoanei, precum și dispariția miraculoasă a numelui său de pe lista iconoclaștilor anatematizați Drept urmare, Teofil a fost iertat postum, iar Metodie a adunat un Sinod, la care Ortodoxia a fost restaurată, toate sinoadele iconoclaste au fost condamnate, iar Sinodul de la Niceea din a fost recunoscut ca legal și ecumenic În plus, Metodie a actualizat componența ierarhiei bisericești, înlocuind episcopia și clerul iconoclast cu episcopi și preoți ortodocși (cf Metoda Vita, A, D- A și o serie de alte surse) La martie , în prima duminică a Postului Mare, la Constantinopol a avut loc o procesiune religioasă solemnă cu icoane, la care au participat familia imperială, tot clerul mitropolitan, monahii și mulți oameni de rând, defilând cu lumânări aprinse Procesiunea a început și s-a încheiat la St Sofia, unde s-a slujit o liturghie solemnă Această zi a fost stabilită pentru a fi celebrată anual ca sărbătoarea Triumfului Ortodoxiei Venerarea icoanelor a fost în cele din urmă restaurată și consemnată într-un text special - Sinodikonul pentru Săptămâna Ortodoxiei, care s-a răspândit apoi în rândul popoarelor ortodoxe Întrebări de securitate pe această temă / Care au fost premisele teologice pentru apariția iconoclasmului în Bizanț? Ce obiective și-a propus împăratul Leon al III-lea în opusul venerației de cult a icoanelor? Ce statute referitoare la Biserică erau cuprinse în Egloga lui Leon al III-lea? Leon al III-lea a urmat principiile "ortodoxiei politice"? Care au fost motivele "schismei lui Michian"? Care a fost diferența teologică dintre "al doilea iconoclasm" și "primul iconoclasm"? Cum a avut loc restaurarea Ortodoxiei? Care a fost rolul puterii de stat în acest eveniment cel mai important pentru Biserică? - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Literatură suplimentară pe această temă Andreev I Herman și Tarasius, Patriarhii Constantinopolului Sergiev Posad, Asmus V , prot , Kuzenkov P V , Tsypin V , prot Sinodul VII Ecumenic // PE T IX M , S - Afinogenov D E German I, Sf // PE T XI S - Afinogenov D E Patriarhia Constantinopolului și criza iconoclastică din Bizanț ( - ) M , Baranov V A Iconoclasm // PE T XXII M , S - Zheltov M S , Popov I O Antimins C PE T II M , S - Krivushin I V IMPERIUL BIZANTIN Epoca disputelor iconoclaste ( - ) C PE T VIII M , S - Sidorov A I Epistola lui Eusebiu de Cezareea către Constanța (Despre originile ideologice ale iconoclasmului) // VV T S - Heavy A Legile împăraţilor bizantini în raport cu Biserica de după Iustinian M , S - , - , , - , - , , - ("Eglog", legile lui Leo GV și Constantin VI, legea Irinei) Cekalova A A , Mihailov P B Arkady, imp // PE T III M , S - Concluzie (KA Maksimovici) Așadar, am urmărit evoluția relațiilor dintre biserică și stat de-a lungul a peste de ani de istorie a bisericii - de la Constantin cel Mare până la ultimul împărat iconoclast Teofil În acest timp, au fost elaborate reguli pentru coexistența și cooperarea optimă între două instituții publice atât de diferite în exterior Cu toate acestea, cu toată diferența lor, Biserica și statul aveau o asemănare fundamentală - fiecare dintre aceste instituții și-a ridicat originea puterii supreme a Unicului Dumnezeu În același timp, statul romano-bizantin a păstrat o serie de tradiții politice antice, încă păgâne de origine - în special, aprobarea noului împărat de către armată, senat și popor Abia la ceva timp după Constantin, Biserica este inclusă în numărul lor Cu toate acestea, sancțiunea ecleziastică a puterii imperiale în această perioadă nu a fost niciodată decisivă, întrucât Biserica a fost personificată de patriarhii celor mai importante scaune imperiale, asupra cărora împăratul avea jurisdicție supremă Din acest motiv, nu au fost probleme cu recunoașterea bisericii în Bizanț, dar - - II Biserica si Statul Crestin primul împărat - la urma urmei, după ce au fost aleși în regat de popor și de armată, patriarhii nu au avut de ales decât să le urmeze exemplul În rest, au fost pur și simplu destituiți, iar alții, mai îngăduitori, au fost puși în locul lor Din punct de vedere administrativ și juridic, Biserica a fost doar una dintre multele entități juridice - corporații (deși cele mai autoritare din stat) și ca atare era complet subordonată legislației statului și, mai ales, împăratului ca izvor al întregii legalități Din cauza unei asemenea situaţii juridice, când împăratul stătea efectiv deasupra Bisericii, fiind supremul ei cap pământesc, relaţiile dintre Biserică şi stat din Bizanţ nu pot fi considerate o uniune egală (vezi diagrama de la p ) Biserica nu se putea amesteca în treburile administrației statului, în timp ce împăratul putea și era obligat să controleze Biserica în termeni administrativi Împăratul, ca păzitor al unității bisericești și al dreptei credințe, a confirmat pozițiile celor mai înalți ierarhi ai Bisericii - mitropoliți, inclusiv episcopi ai principalelor departamente (mai târziu patriarhii) Stăpânirea împăraților asupra Bisericii a avut consecințe foarte ambigue pentru Biserica însăși Pe de o parte, lupta împăraților împotriva iudaismului, păgânismului și sectelor gnostice a adus anumite rezultate și cu siguranță a beneficiat Bisericii În același timp, deja în vremea lui Teodosie I, se observă o trăsătură a politicii bisericești de stat, caracteristică tuturor dezvoltării ulterioare, moștenită de la imperiul păgân cu cultul său de stat Și anume, Biserica "catolică" se bucura de patronajul statului, în timp ce toți cei care nu îi aparțineau erau supuși înfrângerii în drepturi civile Cu alte cuvinte, ei nu au fost percepuți de stat ca cetățeni cu drepturi depline Astfel, deja sub Teodosie, Biserica "catolică" a început să se identifice cu statul și invers În ceea ce privește o astfel de direcție a politicii interne precum lupta împotriva ereziilor în interiorul Bisericii, rezultatul acestei lupte nu a fost atât de pozitiv, deoarece mulți împărați au devenit fără să vrea conducătorii concepțiilor eretice în Biserică și în stat, și chiar în deciziile Sinoadele ecumenice nu erau pentru ei (poate, cu excepția lui Constantin cel Mare) adevărul suprem În condițiile "ortodoxiei politice" în curs de dezvoltare, împăratul s-a plasat deasupra oricărei instituții bisericești, fără a exclude Sinodul Ecumenic Pe de altă parte, este necesar să se țină cont de poziția externă a imperiului în această perioadă Mereu a fost extrem de - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) a fost complexă, adesea catastrofală În aceste condiții, era imposibil să ne așteptăm la moliciune și toleranță față de orice disidență din partea autorităților Viața însăși necesita măsuri dure pentru a uni statul cu orice preț, chiar și cu prețul represiunii Dar disponibilitatea de a face compromisuri, dacă nu exista altă cale de ieșire, era și în arsenalul statului Împărații bizantini, începând cu Zenon, cochetau constant cu monofiziții - nu pentru că ei înșiși ar fi eretici, ci pentru că Estul monofizit nu putea fi câștigat de partea sa prin alte mijloace (represive) din cauza apropierii unui inamic extern Acest lucru este confirmat de istoria dezacordurilor dintre biserică și stat în legătură cu erezia monotelismului Condițiile prealabile și temeiurile teoretice ale disputelor despre icoane au fost diferite Iconoclasmul ca ansamblu de vederi teoretice asupra problemei cultului icoanelor și-a luat naștere în sânul Bisericii și nu a influențat inițial politica bisericii de stat Cu toate acestea, sub Leon al III-lea, acest concept a fost asimilat de împărat și a devenit baza persecuției icoanelor de către puterea statului Astfel, încă o dată (după Constanțiu al II-lea, Teodosie al II-lea, Anastasie, Heraclius și Constant al II-lea), împărații, slujitorii și vicarii "credincioși" ai lui Hristos pe pământ au deviat în erezie Sistemul bizantin al "ortodoxiei politice", care s-a format în cele din urmă sub Justinian, a jucat un rol negativ în acest proces, deoarece în acest sistem Biserica nu avea dreptul legal de a obiecta împotriva împăratului - la urma urmei, aceasta însemna obiecții față de Hristos se Acele vremuri în care un episcop putea impune o penitență împăratului (precum Sfântul Ambrozie din Milano lui Teodosie cel Mare) s-au scufundat de mult în uitare Au trecut de mult vremurile în care împăratului, în calitate de laic, îi era interzis să intervină direct în disputele legate de dogmele credinței Acest principiu nu a fost pe deplin respectat deja la Sinodul IV Ecumenic din , iar pe vremea lui Iustinian împăratul a devenit un coautor cu drepturi depline al Bisericii în chestiuni dogmatice Totuși, din această dezvoltare a puterilor dogmatice ale împăratului a rezultat în mod necesar că orice erezie împărtășită de împărat trebuie, de asemenea, să devină, vrând-nevrând, lege pentru Biserică Neascultarea de această lege urma să fie pedepsită cu toată puterea puterii de stat Inutil să spun că împărații, încăpățânați în amăgirile lor, persecutând partea recalcitrantă a Bisericii, erau ferm convinși de dreptatea lor neschimbată, s-au străduit sincer pentru binele imperiului, dar în realitate nu au făcut decât să slăbească atât Biserica, cât și propriul lor stat Prin urmare, în secolele VIII și IX deosebit de distincte - - IL Biserica și statul creștin au început să ceară mediului ecleziastic ca împărații să se abțină de la amestecul în disputele dogmatice Totuși, în condițiile "ortodoxiei politice" aceste cerințe erau complet nerealiste Astfel, principalul dezavantaj al sistemului bizantin de "ortodoxie politică" în secolul VI - prima jumătate a secolului IX a avut loc o dispariție completă a contrabalansării bisericești față de autoritatea copleșitoare a puterii imperiale Ideea unei "simfonii" a preoției și a regatului, care era parte integrantă a conceptului de "ortodoxie politică", ar putea funcționa eficient doar dacă persoana care domnește era impecabil ortodoxă Dar de îndată ce împăratul a permis o îndepărtare de tradiția bisericească, acest sistem a început să se clatine, distrugând unitatea complexă, contradictorie a Bisericii și a statului Singura patriarhie eliberată de sub tutela vigilentă a împăraților bizantini prin forța împrejurărilor a fost tronul papal roman Pe parcursul întregii perioade considerate de peste de ani, de la începutul secolului al IV-lea până la mijlocul secolului al IX-lea Roma numai sub Papa Honorius / a cedat pentru o scurtă perioadă de timp atacului imperial și a recunoscut monotelismul În general, tronul Sf Petru a stat împotriva tuturor ereziilor cărora Constantinopolul a căzut victimă - arianism, nestorianism, monofizitism, monotelism, iconoclasm Autoritatea enormă a Scaunului Romei, rezultată din această imunitate la erezii, s-a manifestat pe deplin la Sinoadele al V-lea și al șaptelea ecumenice În concluzie, trebuie menționat că în această perioadă complexă și contradictorie, Biserica și statul au dobândit o vastă experiență atât de cooperare, cât și de conflict Ca urmare a unei analize profunde a evenimentelor care au avut loc prin eforturile ambelor părți, până la mijlocul secolului al IX-lea s-a instituit un sistem de interacţiune constructivă între stat şi Biserică Ca urmare a muncii mintale și administrative desfășurate, împărații bizantini, de regulă, nu au mai deviat la erezie (au existat mai multe excepții legate de recunoașterea Filioque-ului catolic la sfârșitul Bizanțului), iar Biserica nu a mai intrat în opoziţie faţă de puterea imperială Se poate spune că abia de atunci "simfonia" iustiniană a început în sfârşit să-şi găsească aplicarea în practica relaţiilor dintre biserică şi stat II Z Istoria instituțiilor și a cultului II a Evoluţia instituţiilor bisericeşti în secolele IV-IX Caracteristicile generale ale organizației bisericești (K A Maksimovici) În secolele IV-IX Structura ierarhică a Bisericii a continuat să se dezvolte și să devină mai complexă Mai sus (І З а) s-a spus deja că la începutul secolului II Parichiile creștine formează în cele din urmă o ierarhie pe trei niveluri (ierarhie) formată din episcopi, presbiteri și diaconi Cu toate acestea, dezvoltarea și complicarea constantă a funcțiilor liturgice și sociale ale Bisericii, precum și apariția în secolul al IV-lea monahismul a contribuit la apariția unor diviziuni suplimentare, auxiliare în această ierarhie Deja în perioada timpurie, pe lângă cler, Biserica avea un colectiv de clerici inferiori care nu aveau o demnitate sfântă - acesta includea cititori, cântăreți, ako-luf, portari, diaconițe, subdiaconi, exorciști Totodată, în gradul de diacon, apare și funcția onorifică de arhidiacon - cel mai autoritar și respectat asistent al episcopului, care avea dreptul să conducă chiar și o instanță în numele episcopului Postul de corepiscopat a apărut în episcopie (pentru parohiile rurale) Începând din secolul al IV-lea există o altă diferențiere în rândurile bisericești - în diaconat, arhidiaconii sunt numiți și protodiaconi, în prezbiteriu apare titlul onorific de protopresbiter (ambele nume au fost notate pentru prima dată la începutul secolului al V-lea), iar episcopii marilor centre bisericești primesc titlurile onorifice de mitropolit, arhiepiscop, exarh al eparhiei, papă, patriarh În principiu, rangul episcopal la acea vreme putea fi bine combinat cu rangul monahal (cf Nou Just VI și CXXIII), totuși, episcopii monahali erau de fapt o raritate Pentru episcopii din Occident și din Orient, celibatul era mai degrabă caracteristic - adică abținerea de la căsătorie fără a lua jurămintele monahale (cf lat caelebs, -ibis "singur") Oficiul de arhidiacon a suferit o evoluție diferită în Orient și în Occident În Orient, arhidiaconii în secolul VI își pierd puterile administrative și judecătorești, păstrându-și doar funcțiile liturgice, în timp ce în Occident, dimpotrivă, instituția arhidiaconului s-a consolidat treptat și a atins cea mai înaltă dezvoltare în epoca lui Carol cel Mare (sfârșitul secolelor VIII - începutul secolelor IX) și secolele următoare Funcțiile corepiscopale din Est și Vest au fost, aparent, de asemenea diferite Dacă în Orient episcopii rurali aveau o relativă - - P Z Istoria instituțiilor și a cultului independența în conducerea comunităților lor, apoi în Occident până în secolul al VIII-lea Coreepiscopii au pierdut contactul cu parikia satului și au devenit asistenți ai episcopilor orașului, cărora aceștia din urmă le-au încredințat administrarea eparhiilor lor În statul francilor, regii puteau numi cori-piscopi - în acest caz, era posibil să se facă fără alegeri canonice și să-și pună poporul pe scaune episcopale vacante Prin urmare, în Occident până în secolul al IX-lea instituția corepiscopilor era susținută atât de autoritățile ecleziastice, cât și de autoritățile laice și era într-o mare putere În Orient, corepiscoapele au început să fie percepute foarte devreme nu ca asistenți, ci, dimpotrivă, ca un obstacol în calea episcopilor urbani care căutau să-și extindă puterea nu numai asupra orașelor, ci și în zonele rurale adiacente acestora Prin urmare, într-un număr de canoane ale Consiliilor Locale, puterile corepiscopilor sunt limitate (în special, nu puteau numi diaconi și preoți fără permisiunea episcopului orașului - cf Ankir ) În dreptul canonic, instituția corepiscopilor a fost deja desființată în secolul al IV-lea canoane ale Consiliilor Locale Sardic și Laodicea, dar corepiscoapele sunt menționate încă din secolul al VIII-lea în canoanele Sinodului al VII-lea Ecumenic După secolul VI în Orient şi după secolul IX în Occident urmele lor se pierd Instituția episcopiei a cunoscut și o evoluție diferită în Orient și în Occident În Orient, episcopul și-a păstrat o relativă independență față de autoritățile seculare, în timp ce în Occident, mai ales în timpul domniei lui Carol cel Mare și a Carolingienilor, există o dependență completă a episcopiei de împărat În Occident, clerul catedralei constituia un consiliu consultativ al episcopului - capitulum (capitulam) Membrii capitolului - preoți și diaconi - erau numiți canoane (canonici) Clerul catedralei de sub tronul papal roman a devenit colegiul cardinalilor (cardinali) În Orient, astfel de consilii nu au apărut sub episcopi - cel puțin nu au devenit o instituție specială a bisericii O ierarhie separată, diferită de ierarhia generală a posturilor bisericești, este dezvoltată de cea apărută în secolul al IV-lea şi a înflorit în secolele V-VII Monahismul bizantin (vezi mai jos) Astfel, din secolul al II-lea structura ierarhică a Bisericii, devenind treptat mai complexă, începe să semene cu structura administrativă complexă a statului După modelul statului, Biserica formează treptat un sistem de drept canonic și primește o împărțire administrativ-teritorială, repet în multe privințe - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) împărțirea generală a statului în eparhii și provincii Acest proces de "statizare" legală a Bisericii este finalizat prin darea de canoane bisericești în secolul al V-lea - prima jumătate a secolului al VI-lea statutul legilor statului Consacrarea unui episcop (S S Turkin) Unitatea teritorială a districtului mitropolitan bisericesc era episcopatul (greacă elyuholti), condus de episcop Episcopul avea putere spirituală, administrativă și judecătorească deplină în episcopie Numirea (consacrarea) unui episcop a fost împărțită în trei părți: alegerea, hirotonirea și numirea Principiile de bază pentru numirea unui episcop au fost deja formulate în canoanele Sf Apostoli și Canonul IV al Sinodului I Ecumenic Apoi au fost completate cu canoane ulterioare și nuvele bisericești ale împăraților Conform materialului canonic disponibil, este posibil să se reconstituie următoarea procedură pentru numirea unui episcop în secolele V-VIII După ce episcopatul a rămas vacant din cauza decesului episcopului, a refuzului acestuia de la scaun sau din cauza unei absențe nejustificate de mai mult de șase luni, clerul, primele persoane ale orașului și episcopii locali au determinat trei candidați pentru funcția de episcop local Un candidat putea fi cleric sau laic (dar nu călugăr!), nu convertit, trăind după principiile moralei creștine, necăsătorit (era permisă desfacerea căsătoriei prin înțelegere cu soția sa), având o calitate corespunzătoare învățământul bisericesc, nu în serviciul public, nu mai mic de de ani și în stare bună Un candidat pentru episcop care nu fusese anterior membru al clerului trebuia să treacă prin toate gradele preoției în cel puțin trei luni (Noul Just CXXIII, ) O listă de trei candidați a fost înaintată mitropolitului, care a convocat un consiliu al districtului (provinciei) sa pentru a instala un nou episcop O listă de candidați a fost trimisă în prealabil eparhiilor Fiecare episcop trebuia să se prezinte personal sau, în caz contrar, să trimită un mesaj prin care își exprimă decizia Majoritatea episcopilor din regiune (cel puțin trei) s-au adunat într-un loc stabilit de mitropolit și au făcut alegeri Cel care a primit cele mai multe voturi a fost considerat ales Apoi, numele alesului a fost anunțat în prezența poporului, pentru ca toți cei care au dorit să aibă posibilitatea de a obiecta Dacă alesul nu a fost acuzat sau a fost achitat după luarea în considerare a acuzației și a identității acuzatorului, atunci mitropolitul a confirmat rezultatele alegerilor Aceasta a fost urmată de hirotonire (hirotonire) - - II Istoria instituțiilor și a cultului Toți episcopii au săvârșit hirotonirea împreună cu mitropolitul Dacă mitropolitul nu putea participa la hirotonire, el a stabilit cel puțin trei episcopi, precum și locul unde urma să aibă loc sfințirea După aprobarea mitropolitului, episcopul a ajuns la episcopie Fiecare eparhie avea o reședință pentru reședința episcopului și o biserică catedrală în care episcopul urma să slujească Era interzisă schimbarea bisericii catedrală cu oricare alta din episcopie Biserica catedrală era situată în orașul principal al episcopiei Reședința episcopului putea fi situată și într-un alt loc din zonă, care era în sarcina episcopului Cel mai adesea, reședința era în orașul central al episcopiei Era alcătuită dintr-o curte și o serie de spații, printre care se numărau trapeza și camerele de judecată, precum și alte spații administrative și private Obstacolele canonice în calea hirotoniei ca episcop au fost: dizabilități fizice care împiedicau îndeplinirea funcțiilor pastorale (acestea includ orbirea la ochiul drept, surditate, muțeală, șchiopătură, prezența unei cocoașe, creșterea piticului, absența degetului arătător al mâna dreaptă), punerea pe mită (simonie), asistența autorităților seculare pentru a avansa la episcopie, stare într-o căsătorie valabilă la momentul numirii (începând din secolul al V-lea) sau căsătorie ilegală în trecut, prezența copiilor și nepoți (aceștia din urmă doar în nuvelele lui Iustinian) Sfințirea unui diacon și presbiter (K A Maksimovici) Ordinul de hirotonire a preoților și diaconilor în secolul al IV-lea a rămas în general la fel ca înainte, în secolul al III-lea Cu toate acestea, acum a primit o formă juridică mai clară în canoanele bisericești Preotul și diaconul au fost hirotoniți de episcop Vârsta minimă pentru hirotonire a fost stabilită de canoane și legile statului la de ani pentru un diacon (New Just ; Trul ; Carth ( ), ( )) și de ani pentru un presbiter (Neokes ; Trul ) Spre deosebire de episcopi, care și-au pierdut foarte devreme dreptul de a se căsători, preoții și diaconii din Orient se puteau căsători înainte de hirotonire și după aceasta își păstrează starea civilă, în timp ce în Occident preoția din secolul al IV-lea (cel puțin în teorie) a devenit complet celibat (celibat) (al -lea drept al Consiliului din Elvira; cf Carth , ( )) În Bizanț, candidații pentru presbiteri și diaconi erau aleși de întreaga comunitate și hirotoniți de episcop la orice liturghie completă după încheierea lecturii anaforei În Occident se face sfințirea - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) era, de regulă, în anumite zile ale anului - la sfârșitul secolului al V-lea Papa Gelasie a stabilit anumite zile de sâmbătă pentru aceasta în lunile iunie, septembrie și decembrie (în aceste luni aveau loc posturi speciale ale anotimpurilor), precum și în săptămânile și din Postul Mare Probabil de la sfârșitul secolului al VIII-lea în Occident, decembrie a devenit perioada obișnuită pentru hirotonire (hirotonire) Numirea clerului inferior (K A Maksimovici), Împreună cu ierarhia sacră, în Biserica Antică, s-au format destul de devreme tipuri de slujbe bisericești care nu erau asociate cu preoția Persoanele care slujeau în parohie în diferite funcții auxiliare constituiau clerul inferior Intrarea în această categorie a clerului nu a fost însoțită de sfințire (alegere colectivă cu hirotonire ulterioară la demnitate), ca la duhovnici, de chirotezie - punerea mâinilor de către episcop și rostirea formulelor de rugăciune rituală Conform "Decretelor apostolice" deja cunoscute nouă (VIII, - , - ), doar diaconițele, subdiaconii și cititorii (anagnostii) intrau în cler prin punerea mâinilor Celelalte categorii de clerici - cântăreți (psaltiri), văduve, mărturisitori, exorciști (exorciști), portari, acolifi, gropari, muncitori - au primit probabil o simplă binecuvântare Din punct de vedere juridic, toți constituiau categoria de oameni ai bisericii și erau supuși curții episcopului lor Canoanele permiteau cititorilor și cântăreților să se căsătorească chiar și după numirea lor, ca și mirenilor, dar diaconeselor și văduvelor le era strict interzis să se căsătorească Poziții bisericești (K A Maksimovici) Presbiteri care au fost în secolele I-III complet dependent de episcop în privința liturgică, din secolul al IV-lea dobândește treptat autonomie și dreptul de a celebra Tainele în absența episcopului Astfel, ei devin efectiv șefii comunităților bisericești separate (parikias) Gradul de diacon este eliberat de funcțiile sale administrative și economice inerente anterior și capătă treptat un caracter aproape exclusiv liturgic (deși diaconii sunt încă folosiți pentru a îndeplini ordinele episcopului - în special, îndatoririle unui mesager sau secretar, cf regulile lui Sard , ) Să-l ajute pe episcop în conducerea eparhiei din secolul al IV-lea au fost create posturi speciale (birouri) Adesea au repetat literalmente pozițiile care existau în departamentele guvernamentale și chiar purtau aceleași nume În Biserică, aceste posturi erau de obicei ocupate de clerici care se bucurau de încrederea episcopului Acestea erau pozițiile - - IL Istoria instituțiilor și a cultului Econom - asistent al episcopului pe probleme economice, ales din cler Poziția este cunoscută încă de la sfârșitul secolului al IV-lea, notată în regulile Universului al IV-lea și Skevophylax (paza vasului) este a doua pozitie importanta a bisericii dupa ispravnic Skevophylax era responsabil de ustensilele bisericești ale unui templu sau mănăstire, monitoriza siguranța și înlocuirea în timp util atunci când era în paragină De obicei, un skevo-filax era cleric în grad de presbiter (în mănăstiri, această funcție putea fi ocupată de o simplă călugăriță) În Marea Biserică din Constantinopol, skeuophilaxul a fost numit de împărat Mai mulți funcționari, Khartularii, lucrau în departamentul său Sakellariy - șef al vistieriei bisericii (sakelliem) Hartofilax este păstrătorul arhivelor marilor centre bisericești (Biserica Mare a Constantinopolului și a altor patriarhii), întocmitor de documente bisericești importante și consultant al patriarhului (mitropolitului) pe probleme bisericești și judecător în cauze disciplinare De obicei, poziția de hartofilax era îndeplinită de un cleric în grad de diacon Ekdik (avocat) - un avocat al bisericii, a fost angajat în protecția intereselor bisericii într-o instanță civilă Această poziție a fost transferată Bisericii din procedurile legale seculare De obicei, diaconul era ekdikom La Constantinopol, colegiul de edicte ecleziastice era responsabil de protekdik Apokrisiarul este un reprezentant plenipotențiar al unei unități administrative ecleziastice (patriarhie, eparhie sau mănăstire) la instituțiile civile sau ecleziastice superioare, precum și la curtea imperială Poziția apare în secolul al V-lea, dar este aprobată oficial abia sub Justinian în prima jumătate a secolului al VI-lea pentru a controla șefii administrațiilor ecleziastice locale (Cod lust ; nov lust - ; ) Sarcina principală a apocrysiarilor era funcțiile reprezentative la curtea imperială Principalele patriarhii, mitropolii și arhiepiscopii și-au avut apocriziarii la Constantinopol în mod permanent Apocriziar la Constantinopol din până în a fost, de exemplu, viitorul Papă Grigorie / (cel Mare) În multe privințe, funcțiile apocriziarilor s-au suprapus cu cele ale referendumurilor (vezi mai jos) Poziția de apocriziar, de origine bisericească, a trecut apoi în birocrația de stat (menționată în lucrarea diavolului, Constantin Porphyrogenitus "Despre ceremonii", mijlocul secolului al X-lea) Referendur - a servit ca reprezentant al Patriarhului Constantinopolului la curtea imperială Această poziţie a fost împrumutată de Biserică din birocraţia imperială bizantină, în care - - Secțiunea II Biserica din imperiul creștin ( - ) avea un colegiu de referendari care acționau ca o legătură între împărat și unii oficiali guvernamentali În Biserică, referendarii patriarhali erau de obicei diaconi Sistemul funcţiilor administrative speciale - birouri, adoptat de Biserică de la stat, a contribuit la eficientizarea şi formalizarea treburilor bisericeşti curente Deja din secolul al IV-lea Biserica își formează propria birocrație Desigur, pătrunderea elementelor muncii de birou în Biserică și construirea administrației bisericești pe modelul administrației de stat a dat naștere uneori la fenomene negative de birocrație, carierism și intrigi Totuși, nu a fost de ales - până la urmă, pentru instituții publice atât de mari, așa cum a devenit în cele din urmă Biserica, nu există altă cale de a asigura un management eficient, decât printr-un aparat administrativ complex Expansiunea și complicarea organizării bisericești, asimilarea sa formală la sistemul de administrație imperială a fost o consecință directă a transformării creștinismului în religie de stat în secolele IV - începutul secolelor V Formarea sistemului bisericesc al provinciilor (raioane) metropolitane Drepturile și îndatoririle mitropoliților (preotul D Pașkov) Proces dureros și spontan de centralizare a administrației bisericești în secolul al III-lea (vezi mai sus І З a) a fost adus sub control numai odată cu apariția arbitrului suprem al acestei lupte - Sinodul Ecumenic Episcopii adunati in de imparatul sv Constantin la Niceea, a profitat de cadrul administrației intra-imperiale, care a apărut ca urmare a unei reforme administrativ-teritoriale reușite a persecutorului creștinilor, deja cunoscut nouă, imp Dioclețian ( - ), continuat de Constantin cel Mare În cadrul acestei reforme, imperiul a fost împărțit în primul rând în patru prefecturi (praefecturae) conduse de prefecți (praefecti): Galia, Italia, Illyricum și Orientul Prefecturile erau împărţite în eparhii (eparhii), conduse de vicari (vicarii), altfel exarhi (grec s^archoi) A treia etapă administrativă era alcătuită din provincii (rgovipsiae), sau eparhii (elarchiai), care erau conduse de funcționari cu titlul praesides (= iudices = consulares = rectores = correctores) Fiecare provincie avea un oraș principal, o metropolă (tst|tr lokhid) Excepții: titlul șefului eparhiei de Est a fost comes Orientis, iar al episcopiei de Egipt - praefectus augustalis Excepție: titlul de șef al eparhiilor Ahaiei și Africii era proconsularis - - II Istoria instituțiilor și a cultului Ceea ce este deosebit de important pentru noi în această reformă este faptul că Dioclețian, după ce a înmulțit numărul provinciilor, le-a adus în conformitate cu granițele etno-culturale ale regiunilor naturale ale imperiului Numărul provinciilor, care ajunsese la la începutul domniei sale, s-a mai mult decât dublat ca urmare a reformei Consiliul de la Niceea a profitat doar de acest cel mai scăzut nivel de împărțire administrativă a Imperiului Până la începutul secolului al XV-lea eparhiile și provinciile Prefecturii de Est au fost următoarele: Aegyptus: Libia superioară, Libia inferioară, Thebais, Aegyptus lovia, Aegyptus Herculia Oriens: Arabia, Palaestina ( , și Salutaris), Phoenice, Phoenice Libanensis, Syria Coele, Augusta Euphratensis, Cilicia ( și ), Isauria, Cipru, Mesopotamia, Osroene Pontica: Bitinia, Capadocia, Galatia, Paflagonia, Diospontus, Helenopontus, Pontus Polemoniacus, Armenia ( și ) Asiana: Pamphylia, Phrygia, Asia Proconsularis, Lydia, Caria, Insulae, Pisidia, Hellespontus, Lycia Tracia: Europa, Rodopi, Tracia, Scythia, Moesia ( și ), Dacia, Macedonia, Thessalia, Ahaia, Dardania, Epir, Praevalitania Consiliul a pus organizarea teritorială a Bisericii în strictă conformitate cu împărțirea imperiului în provincii (eparhii) Alegerea și numirea unui episcop este rezervată numai episcopilor unei provincii civile date (r ); pentru aceasta trebuiau să constituie un consiliu extraordinar, în timp ce prezenţa generală nu era strict necesară Părinții Sinodului de la Niceea au introdus termenul de mitropolit (tst | troloKh (tg | d), desemnând episcopul mitropoliei - orașul principal al provinciei Mitropolitului i s-a atribuit atât dreptul de a aproba alegerea, cât și de a numi un nou episcop Dacă canonul al IV-lea vorbește despre consilii de urgență la care au participat episcopi ori de câte ori a fost posibil, atunci canonul al V-lea stabilește consilii regulate cu participarea obligatorie a tuturor episcopilor în viață: " este recunoscut ca un lucru bun ca în fiecare eparhie să existe consilii de două ori pe an una înainte de Patruzeci și-cost, pentru ca un dar curat să fie adus lui Dumnezeu după îndepărtarea oricărei frici, cealaltă - în jurul timpului de toamnă Astfel, datorită limitelor fixe ale regiunilor ecleziastice, devine posibilă convocarea periodică (de două ori pe an) a episcopilor fiecărei provincii pentru a rezolva în comun probleme de importanță comună care depășesc Aceste provincii eparhiale nu trebuie confundate cu eparhiile moderne corespunzătoare vechilor "parikias" - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Tensiunea unui Episcop separat (probleme controversate judiciare, disciplinare, liturgice etc ) Aceste consilii devin cel mai important factor unificator al comuniunii bisericești Întâlnirile locale neregulate ale episcopilor, caracteristice epocii pre-constantine, devin un lucru din trecut Potrivit Primului Sinod Ecumenic cu completări importante ale Consiliului Local al Antiohiei din (uneori datat în jurul anului , cf drepturile , - , , ), responsabilitățile mitropoliților includeau următoarele: pregătirea și convocarea Sinodelor , prezidând Sinoadele, precum și monitorizarea punerii în aplicare la timp a hotărârilor acestora pe teritoriul fiecărei episcopii Numai Consiliul cu participarea mitropolitului a fost considerat "perfect", adică legal, legitim Fără acordul scris (scrisoarea) mitropolitului, episcopul nu avea dreptul să părăsească zona sa pentru a desfășura afaceri în capitală Mitropolitul nu avea însă dreptul la vot decisiv la Consiliu - voința lui trebuia să se supună părerii majorității De asemenea, mitropolitul nu avea dreptul de a se amesteca de unul singur în treburile fiecărui episcop din districtul său Primatul mitropoliților în marile districte bisericești s-a bazat pe considerații pur practice, ceea ce este clar menționat în lege al Sinodului Antiohiei: " căci oricine are afaceri converge către mitropolie de pretutindeni" Astfel, de la Sinodul I Ecumenic, mitropoliții s-au ridicat deasupra episcopilor obișnuiți ("eparchios", cum era folosit cuvântul din acea epocă), după o jumătate de secol de luptă dezordonată pentru primat, au primit niște drepturi formale de putere Prin urmare, se poate vorbi de "primatul mitropoliților" în sfera limitată de canoanele numite Aceasta înseamnă că autocrația episcopilor în parichiile lor a rămas aceeași, cu excepția unei circumstanțe: hotărârile consiliilor provinciale regulate devin de acum înainte obligatorii pentru toate eparhiile Provinciile ecleziastice, așa cum au fost concepute de Sinodul de la Niceea, s-au dovedit a fi unități teritoriale foarte norocoase pentru a ține consilii regulate (de două ori pe an), așa cum este prescris în Canoanele Nicee și din Antiohia Această definiție, cu unele variații, a fost repetată de-a lungul întregii epoci a Sinoadelor Ecumenice Pe de o parte, acest lucru demonstrează cât de dificil sa dovedit a fi implementarea acestor canoane peste tot Pe de altă parte, insistența care s-a exprimat de-a lungul secolelor ca consiliile regulate să fie organizate în mod regulat în provincii mărturisesc necondiționarea lor - - II Istoria instituțiilor și a cultului valoare și beneficiu De exemplu, Sinodul al IV-lea Ecumenic (prav ) a notat că conciliile stabilite prin canoane nu se țin în eparhii și a cerut să fie convocate de două ori pe an acolo unde i se pare de cuviință episcopului mitropoliei Următoarele în timp sunt nuvele de imp Iustinian Novella CXXIII, ( ) dispune ca consiliile diecezane să fie convocate o dată sau de două ori pe an În nuvela CXXXXVII, ( ), împăratul poruncește ca episcopii provinciei să se întrunească la sinod cel puțin o dată pe an În această lege imperială, mult mai detaliat decât în canoanele de mai sus, ele enumera posibile subiecte de discuție la concilii: chestiuni canonice, chestiuni de credință, administrarea bisericii etc În următorul, al -lea capitol al aceleiași nuvele, împăratul ordonă să nu se limiteze la ținerea de consilii regulate și să țină, dacă este necesar, catedrale de urgență în orice moment al anului Cât de important este împăratul atașat acestei probleme se vede din ultimul capitol, al -lea al acestei nuvele, în care îi dă instrucțiuni guvernatorilor provinciilor să încurajeze atât mitropoliții, cât și eparhiile să alcătuiască în mod regulat consilii, iar în caz de inerție a acestora, să raporteze asta împăratului Practic aceleași cerințe (cu o prezentare mai puțin detaliată în comparație cu nuvelele lui Iustinian) au fost repetate de Sinoadele Ecumenice Trullian (dreapta ) și II Nicee (dreapta ) Toate aceste date mărturisesc faptul că în Bizanț a fost recunoscută multă vreme valoarea instituției conciliilor obișnuite, care, la rândul lor, sunt inseparabile de un spațiu bisericesc amenajat corespunzător (eparhie, eparhie) Prin urmare, canoanele de mai sus prevăd și protejează nu numai instituția consiliilor diecezane, ci și întreaga structură teritorială a Bisericii Patriarhiile Odată cu apariția centrelor bisericești recunoscute oficial - metropole și instaurarea "primatului metropolitan", complicarea ulterioară a structurii teritoriale a bisericii și a ierarhiei administrative nu s-a încheiat Până la începutul secolului al XV-lea dintre scaunele episcopale s-au remarcat în mod remarcabil trei: Alexandria, Roma și Antiohia, întrucât era un obicei de lungă durată ca episcopii acestor trei orașe să aibă sub controlul lor nu una, ci mai multe provincii civile Acest obicei a fost aprobat de către părinții Primului Sinod Ecumenic din (dreapta ) La acea vreme, scaunele numite nu erau încă numite "patriarhate", dar puterea autorităţii şi vastitatea teritoriilor ce le aparţin le puneau într-o poziţie privilegiată În următoarele decenii, aceste departamente - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) va încerca să-și întărească și mai mult locul său special în Biserica Universală, în urma căreia va apărea o nouă etapă a celei mai înalte puteri episcopale - patriarhia Dezvoltarea evenimentelor poate fi rezumată după cum urmează În deceniile care au urmat Sinodului de la Niceea, Scaunul de la Roma a apărat credința ortodoxă și adepții ei, afirmându-și primatul în viața generală a bisericii Papa Iulius I ( - ) a anulat depunerea conciliară a Sf Athanasius și Markell, care au depus un recurs la el și au cerut episcopilor răsăriteni să-și reconsidere cazul la Roma Alți episcopi estici au folosit și mijlocirea Romei în cauzele judecătorești Deci, apelul din primăvara anului al St Ioan Gură de Aur către Papa Inocențiu I ( - ) Flavian, Eusebiu și Teodorit, care au fost destituiți la Sinodul de la Efes din , fac același lucru, iar Eusebiu îi cere Papei Leon cel Mare să-i redevină demnitatea de odinioară, iar Flavian face apel direct la scrisoarea lui către Leon Prezența lui Teodoret la Sinodul Ecumenic de la Calcedon a fost atunci justificată de faptul că el a fost readus la demnitatea sa episcopală de către Papa Leon; de fapt, părinții Sinodului de la Calcedon au recunoscut dreptul papei de a primi astfel de apeluri și de a revizui rezultatele curții catedralei Scaunul Alexandriei spre sfârșitul secolului al IV-lea a avut o autoritate excepțională în estul imperiului, în primul rând datorită statorniciei Sf Atanasie în timpul tulburărilor ariene Învățătura lui Apolinar din Laodiceea (vezi mai jos) a fost recunoscută pentru prima dată și în Alexandria, la conciliul din , prezidat de Sf Atanasie Edictul imp Teodosie din februarie a declarat catolic acea credință în Sfânta Treime, care este mărturisită la Roma de Papa Damasus și la Alexandria de Episcop Petru (Cod Theod XVI, ) Astfel, importanța celor mai importante centre ale imperiului creștin este recunoscută în spatele Romei și Alexandriei Până la sfârșitul secolului al IV-lea primatul Romei si Alexandriei, cu avantajul incontestabil al Romei, devine Regulile , , ale Consiliului Local Sardic din au devenit un pas clar înainte în organizarea căilor de atac, potrivit cărora instanța de a doua instanță a format Episcopul Romei în zonele care i se supune, astfel încât niciunul dintre foștii judecători putea participa la ea Rezistența binecunoscută a Conciliului de la Cartagina din la dreptul Episcopului Romei de a primi apeluri stabilite oficial la Sinodul Sardic s-a datorat statutului autocefal (independent) al Bisericii Africane în raport cu tronul Vechiului Roma - - II Istoria instituțiilor și a cultului fapt care a fost consacrat oficial în legislația imperială În același timp, semnificația politică a scaunului Noii Rome, Constantinopol, a fost întărită, iar primatele alexandrine au intrat într-o luptă continuă pentru putere în estul imperiului împreună cu el Convocat de Teodosie cel Mare în , Sinodul Ecumenic de la Constantinopol îl înzestrează pe primatul capitalei cu anumite "avantaje de onoare", în timp ce fără nicio putere (drepturi ) Aceste privilegii încep să fie interpretate larg în capitală, realizându-și de fapt potențialul ascuns Jurisdicția actuală a Constantinopolului devine foarte repede uimitor de extinsă în termeni teritoriali Astfel, în , Consiliul local de la Constantinopol a luat în considerare, contrar canonului al II-lea al Sinodului II Ecumenic, cazul depunerii Mitropolitului Vostrei Arabiei Vagadiy și consacrarea necanonică a succesorului său Agapios Perioada în care Sf Ioan Gură de Aur În , el prezidează la Efes la o curte ecleziastică și depune șase episcopi vinovați de simonie (Palladius, Dial XV) Există dovezi ale primatului real al lui Ioan Gură de Aur chiar și în toată Asia Mică mier mesajul lui Theodoret Kirsky' "Și a avut atâta grijă nu numai de orașul său, ci și de toată Tracia, care era împărțită în șase provincii, chiar și de toată Asia, condusă de unsprezece arhonți, și de toată eparhia pontică, care avea tot atâtea provincii ca Asia, împodobit cu aceleaşi legi" (Cherk ist V, ) Astfel, pe la mijlocul secolului al V-lea are loc formarea formei celei mai înalte a organizării teritoriale a Bisericii Ecumenice, care va primi ulterior denumirea de patriarhii De remarcat că acest proces nu a fost mai puțin dureros decât nașterea mitropoliților la vremea sa Sinodul IV Ecumenic de la Calcedon ( ) a pus capăt acestei lupte pentru putere care depășea puterile mitropoliților, la fel cum Sinodul de la Niceea a soluționat problema puterilor care le depășeau pe cele episcopale la vremea sa Canonul de la Calcedon a înzestrat scaunul Noii Rome cu drepturi specifice și nu foarte largi de putere reală, subordonându-i pe mitropoliții celor trei eparhii, lăsând episcopii de rând în fosta jurisdicție a mitropoliților În același timp, regula indică motivele pentru declararea avantajelor speciale ale Constantinopolului - este a doua capitală, unde - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) este Împăratul și Senatul Candidații pentru unul sau altul mitropolit erau aleși (conform Canonului IV de la Niceea) în cadrul provinciilor și abia atunci trebuiau să primească permisiunea de sfințire la Constantinopol Această structură pe trei niveluri a ierarhiei guvernamentale (episcop - mitropolit - patriarh), aprobată legal la Calcedon, este un tip clasic de patriarh" La Sinodul de la Calcedon, scaunul Ierusalimului, care purta titlul onorific de "mamă a Bisericilor", a primit toată Palestina sub jurisdicția sa (mai precis, trei provincii cu acest nume) Drept urmare, Biserica din Ierusalim a căpătat și înfățișarea unui patriarhat Titlul de "patriarh" pentru primii ierarhi care s-au ridicat deasupra mitropoliților nu a fost adoptat imediat într-un sens restrâns specializat A început să fie folosit pe scară largă în Roma și Constantinopol în a doua jumătate a secolului al V-lea, dar imp Iustinian Potrivit lui Iustinian, cei cinci patriarhi - Roma, Constantinopol, Alexandria, Antiohia, Ierusalim - au o responsabilitate deosebită pentru guvernarea Bisericii și păstrarea dreptei credințe Această prevedere, care a legitimat de fapt așa-numita "pentarhie" ecleziastică, este conturată în nuvelele sale CIX (preambul) și CXV În , în nuvela CIX, Iustinian publică o listă a "prea sfinților patriarhi ai întregului univers" (auіstostoі lyagіd Tqg оіхопцѵг|д лтійрхаі), după care conceptul de "patriarh" devine un termen tehnic care denotă primatul unul dintre cele mai influente scaune episcopale Puțin mai târziu, în , Iustinian pune în fruntea celor cinci onorifice ale patriarhiilor două scaune - Roma și Constantinopol: arhiepiscopul Constantinopolului - Noua Romă a avut un loc al doilea după preasfântul scaun apostolic al Romei Vechi, și toate odihna l-ar urma "(nou СХХХІ, ) Cu toate acestea, chiar mai devreme, în , Iustinian a scos în evidență scaunul Noii Rome, numind-o "capul tuturor Bisericilor" (khesraKhts laashѵ tshѵ XXĂT|oi( v) (Cod lust I, ) Pe la mijlocul secolului VI structura celei mai înalte ierarhii guvernamentale apare sub forma a cinci patriarhii, formate din mitropolitani Importanța menținerii celor trei niveluri de putere în patriarhie a fost remarcată mai târziu de Zonara (în interpretarea dreptului GV Sinodul Ecumenic) - - II Istoria instituțiilor și a cultului provinciilor, dintre care cele mai importante sunt recunoscute legal ca patriarhi ai Vechii și Noii Rome Ordinea primatului tronurilor Bisericii Ecumenice, legalizată în cele din urmă de împărat, rămâne neschimbată formal până la începutul următorului mileniu, când va avea loc o ruptură în comuniunea bisericească dintre Roma și alte patriarhii răsăritene conduse de Scaunul Constantinopol Cu toate acestea, deja în secolul al VII-lea trei patriarhii răsăritene - Alexandria, Antiohia, Ierusalim - cad sub stăpânirea arabilor și, de fapt, renunță la "pentarhie" După secolul al VII-lea istoria Bisericii Creștine trece sub semnul rivalității dintre cele două patriarhii rămase - Roma și Constantinopol Sinoade Ecumenice (S A , Medvedev) Formarea structurii administrative a Bisericii nu s-a încheiat cu crearea patriarhiilor Cert este că nivelurile de guvernare bisericească pe care le-am considerat - episcopiile, mitropoliile, eparhiile (patriarhiile) - erau unități teritoriale Totuși, Biserica, prin însăși natura ei, nu poate fi limitată la un anumit teritoriu, chiar și la unul foarte mare (pentru mai multe despre aceasta, vezi capitolul II Misiune) În împrejurări normale, șeful pământesc al Bisericii era împăratul (în secolele IV-V, împărații) Cu toate acestea, puterea lui a fost inițial externă, adică era de natură exclusiv administrativă și nu s-a extins în profunzimile vieții bisericești - disciplină, dogmă, cult, curte Pentru a rezolva problemele apărute în cadrul Bisericii, a fost necesară crearea unui organ de administrație și instanță special, nelegat de teritoriu (extrateritorial), care să poată fi folosit în situații de urgență Acest corp de autoritate bisericească trebuia să aibă autoritate absolută pentru toți episcopii și eparhiile imperiului - ceea ce înseamnă că toți trebuiau să participe la el Astfel, s-a constituit o instituție specială de conducere colectivă a Bisericii - Sinodul Ecumenic Sinodul Ecumenic este o instituție specială (extraordinară) bisericească, cel mai înalt organ doctrinar, legislativ și judecătoresc al Bisericii Ecumenice, condus de Duhul Sfânt Conform tradiției stabilite, hotărârile Sinoadelor Ecumenice sunt echivalate cu Scriptura inspirată Cele mai importante caracteristici ale Sinodului Ecumenic în Biserica Antică sunt: ) natura sa de urgență; ) participarea la ea a tuturor Bisericilor și patriarhiilor locale; ) rezolvarea problemelor de importanță pentru întreaga Biserică; - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) ) sancţiunea autorităţilor imperiale; ) recunoașterea ulterioară a forței obligatorii a hotărârilor Consiliului pentru întreaga Biserică Motivele convocării Sinodelor Ecumenice (S A Medvedev) Sinoadele ecumenice încep să se țină din secolul al IV-lea Ele cresc, pe de o parte, din tradiția Consiliilor Locale, care există până în zilele noastre, și, pe de altă parte, din voința politică a împăraților, fără a căror sancțiune aceste Consilii nu ar fi putut avea loc Tradiția organizării conciliilor este deja remarcată în Noul Testament (conciliul apostolic din Ierusalim), dar nu avem date exacte despre componența și puterile conciliilor Bisericii Primare La cumpăna secolelor II-III catedralele au devenit deja parte a tradiției de autoguvernare ecleziastică Rolul principal în ele a aparținut episcopilor Cel mai adesea, consiliile rezolvau problemele unei anumite Biserici și se țineau în cel mai mare oraș al provinciei (metropolie) sub conducerea episcopului acestui oraș (mitropolit) Uneori se țineau consilii pentru a rezolva problemele mai multor Biserici vecine, iar acesta a fost primul pas către ceea ce am putea numi "universalitate" Consiliile locale pot fi semnificative pentru întreaga Biserică, dar în ceea ce privește componența lor și importanța problemelor în curs de rezolvare, acestea au fost de natură locală Odată cu adoptarea creștinismului de către dinastia imperială, începând cu Sf Constantin, treburile bisericești devin subiectul unei atenții deosebite din partea statului Deja sub Constantin, între creștini au apărut dispute dogmatice ireconciliabile, dintre care cea mai importantă a fost disputa ariană Întrucât nu putea fi rezolvată de la sine, împăratul a ales o modalitate radicală, din punctul său de vedere, de soluționare a conflictului - convocarea unui Sinod, la care să participe reprezentanți ai întregii Biserici Această măsură extraordinară avea să pună capăt pentru totdeauna controversei, căci Consiliul trebuia să decidă cu majoritate de voturi care dintre cele două puncte de vedere este susținut de Biserică Caracterul imperial al Sinodelor Ecumenice (S A Medvedev) Sinoadele ecumenice au devenit nu doar un eveniment bisericesc, ci și un eveniment de stat Numele "Ecumenic" înseamnă că Bisericile locale ale întregului "univers" sunt reprezentate la Conciliu; ecumene, lumea locuită Desigur, acest nume este o exagerare, întrucât Biserica la acea vreme nu acoperea întregul ecumen Cu toate acestea, Imperiul Roman în secolele III-GV a ocupat spații atât de vaste în Europa, Asia și Africa, încât în ochii cetățenilor săi destul - - II Istoria instituțiilor și a cultului nu putea revendica statutul de imperiu mondial "universal" În consecință, Biserica imperială se considera și ea universală O altă trăsătură importantă care sublinia natura statală a Sinoadelor Ecumenice a fost că acestea erau convocate numai prin hotărâre a împăratului, care determina cu exactitate timpul, locul și adesea componența Sinodului Catedrala a fost considerată oficial deschisă abia după anunțarea sacrei imperiale (decret în chestiuni bisericești) Adesea, împărații puteau influența decizia finală a Sinodului - acest lucru este evident mai ales în exemplul celui de-al cincilea Sinod Ecumenic al lui Iustinian, dar urme de intervenție guvernamentală sunt observate în toate Sinoadele Împăratul a închis și Catedrala și a confirmat legitimitatea acesteia printr-un decret special Mai mult, nici din punct de vedere tehnic, Sinodul Ecumenic nu ar putea avea loc fără ajutorul statului Un astfel de eveniment de amploare a necesitat o pregătire serioasă, în primul rând, livrarea la timp a tuturor participanților la Consiliu la locul desemnat (și înapoi), care, având în vedere dimensiunea imperiului și starea transportului la acel moment, a fost o sarcină foarte dificilă care a necesitat eforturi semnificative ale serviciului poștal de stat (lat cursus) Este important de înțeles că ereticii care s-au desprins de Biserică și au pierdut patronajul împăratului nu au putut convoca un Sinod Ecumenic din cauza însăși caracterului imperial al Sinodului Cel mai important semn formal al semnificației naționale a Sinodelor Ecumenice a fost procedura acestora, după modelul ședințelor Senatului Roman Includerea problemelor religioase pe ordinea de zi, plasarea participanților în ordinea vechimii, prezentarea unei probleme, supunerea la vot a unei decizii, rolul împăratului ca "prim senator" (princeps senatus) - toate aceste caracteristici sunt manifestată în mod clar în actele Sinoadelor Ecumenice, deși multe dintre ele datează de la mijlocul secolului al III-lea, i e până în epoca preconstantiniană (cf regulamentele Sinodului cartaginez din ) Deci, Sinoadele Ecumenice nu pot fi considerate exclusiv și numai ca instituție bisericească De fapt, a fost o instituție extraordinară bisericească-stat, convocată pentru a rezolva probleme religioase importante și care funcționează sub auspiciile conducătorului pământesc suprem - împăratul romanilor Componența Sinodelor Ecumenice (S A Medvedev) În ciuda dorinței de reprezentativitate maximă a Consiliului Ecumenic, acest lucru a fost practic imposibil de realizat chiar și cu ajutorul imperial Din moment ce Imperiul de Vest trecea prin vremuri grele, - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Schimbări, împărații de multe ori nu puteau asigura prezența unui număr suficient de episcopi occidentali la Sinoade În același timp, rolul papilor Romei, episcopii de frunte ai Bisericii Creștine, a fost foarte mare Reprezentanții papali (legați - cf lat legatus "mesager") au ocupat locuri de onoare (uneori de președinție) la Consilii și au exercitat o influență mare, adesea decisivă, asupra deciziilor lor Principala unitate activă, având voce la Sinod, era șeful paroikia bisericii - episcopul Episcopii formau de obicei partide grupate în jurul unor mitropoliți proeminenți, cum ar fi episcopul Alexandriei Totodată, trebuie avut în vedere că nu toți episcopii au fost prezenți la Sinod, pentru că era inacceptabil să se lase toate departamentele imperiului fără primate în același timp S-a întâmplat ca rezultatul Sinodului să depindă de câți episcopi a luat cu el mitropolitul Deoarece din prima jumătate a secolului al V-lea Occidentul nu s-a supus împăratului Constantinopolului, prezența episcopilor occidentali la Sinoade a fost minimă, ceea ce a fost echilibrat într-o oarecare măsură de autoritatea legaților papali, care reprezentau Biserica Apuseană La Sinod au fost prezenți și membri ai clerului inferior și laici, adesea în urma episcopilor Împărații nu erau întotdeauna prezenți la Consilii, mai des reprezentanții lor făceau afaceri La ședințele Consiliilor au participat și reprezentanți ai nobilimii capitalei Nimeni, cu excepția episcopilor, nu avea drept de vot, dar laicii și clerul inferior puteau avea un impact semnificativ asupra cursului audierilor conciliare Treptat, odată cu răspândirea monahismului și întărirea rolului acestuia, monahii capătă din ce în ce mai multă greutate la Sinoade Nu se cunoaște exact componența fiecărui Consiliu Este foarte obișnuit să se calculeze numărul de participanți la Consiliu în funcție de semnături în temeiul hotărârilor consiliului, totuși trebuie să se țină cont de faptul că episcopul ar putea pleca înainte de sfârșitul Conciliului sau să nu ajungă la început Astfel, numărul episcopilor care au luat parte la fiecare act al Sinodului este determinat doar aproximativ Activitățile Sinoadelor Ecumenice (S A Medvedev) Care a fost însuși conținutul Consiliului? Uneori acestea au fost dezbateri ale părților aflate în conflict - până la urmă, motivul convocării Consiliilor a fost cel mai adesea o dispută De exemplu, imp Teodosie al II-lea nu a apărut deloc la Sinodul III Ecumenic ținut în timpul domniei sale (Efes, ) - - P Z Istoria instituțiilor și a cultului conflict tciplinar sau doctrinar Consiliile erau rareori complet libere în hotărârile lor, deoarece chiar înainte de începerea Conciliului era adesea cunoscută poziția puterii de stat, pe care mulți episcopi preferau să o asculte Uneori, Consiliile erau convocate de împărați ca o trecere în revistă a forțelor partidelor și a ciocnirii lor finale, în care au încercat doar să atenueze dușmănia facțiunilor opuse Cel mai adesea, lucrarea teologică s-a desfășurat înainte sau după Conciliu; la Sinoade în sine s-au auzit doar ecouri ale conflictelor dogmatice Hotărârile conciliului fie încununează studiile dogmatice (II, V, VI, VII Sinoade Ecumenice), fie le dau naștere (I, III, IV Sinoade Ecumenice) Activitatea teologică principală a Sinoadelor, anterioară emiterii unei hotărâri definitive, mai ales din secolul al V-lea, este lectura hotărârilor Conciliilor anterioare și a autorilor autorizați, în baza cărora se efectuează un vot deschis prin apel nominal De asemenea, la Sinoadele Ecumenice au fost deseori rezolvate probleme canonice legate de administrarea bisericii, disciplina si ritual Începând de la Sinodul de la Niceea, discutarea unor astfel de probleme arzătoare a devenit o tradiție a Sinoadelor Ecumenice Caracteristică în acest sens a fost convocarea din - Sinodul Trullo, numit al V-lea-Al șaselea, care nu a luat nicio hotărâre dogmatică, ci a sistematizat legea bisericească, dându-i un caracter general imperial (ecumenic) Denumirea "Al cincilea-al șaselea" se explică prin faptul că servește ca o completare specială, legală, la Sinoadele V și VI Ecumenice din și , care nu au lăsat canoane Hotărârile Conciliului de la Trullo sunt echivalate cu deciziile Sinoadelor Ecumenice Numărul Sinoadelor Ecumenice (S A Medvedev) Biserica Ortodoxă recunoaște șapte Sinoade ca fiind ecumenice Cu toate acestea, acest număr este doar simbolic, deoarece ținând cont de Trullian (care, după toate trăsăturile formale, este un Conciliu separat), există opt Sinoade din toate: ) I Niceea ; ) I Constantinopol ; ) Efes ; ) Calcedon ; ) II Constantinopol ; ) III Constantinopol ; ) GVConstantinopol (Trull) - ; ) II Niceea Trebuie amintit că unul dintre principalele semne ale Sinodului Ecumenic a fost sancțiunea împăratului - prin urmare, formal au existat mai multe astfel de Sinoade, dar nu toate au fost ulterior recunoscute ca ortodoxe Legitim și universal - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) astfel de consilii pot fi recunoscute numai între diferitele comunități eretice Astfel, monofiziții considerau Sinodul de la Efes din ca fiind Sinodul IV Ecumenic, pe care ortodocșii, în urma Papei Romei, Sfântul Leon cel Mare, l-au numit "tâlhar" Cea mai mare activitate conciliară cade în secolul al IV-lea (două Sinoade ecumenice recunoscute și două nerecunoscute), apoi începe să se estompeze (secolul V - două recunoscute și unul nerecunoscut; secolul VI - unul recunoscut, secolele VII și VIII fiecare recunoscut și nerecunoscut) O situație deosebit de dificilă a apărut după Halkidon, când a devenit clar că Sinoadele Ecumenice nu numai că pot rezolva disputele bisericești, ci și să le dea naștere Începând din secolul al V-lea Sinoadele Ecumenice încetează în sfârșit să mai fie un loc de întâlnire și se transformă într-o adunare cu autoritate care ia decizii obligatorii Uneori, Sinodul Ecumenic putea confirma cu autoritatea sa orice hotărâri ale Consiliilor locale Odată cu reducerea posesiunilor imperiale, instituția Sinodelor Ecumenice se stinge treptat După cuceririle arabe din secolul al VII-lea vaste teritorii locuite de creștini ies de sub stăpânirea împăraților, iar Imperiul Roman din multinațional și multicultural devine treptat predominant grec Cu toate acestea, vechile forme de guvernare bisericească (de exemplu, "pentarhia" celor cinci patriarhii) continuă să existe nominal Datorită acesteia, s-au putut aduna mai multe Sinoade Ecumenice, la care au participat reprezentanți și primați ai Bisericilor din teritoriile ocupate Cu toate acestea, aceste Biserici nu au mai jucat un rol important la Sinoade, deoarece și-au pierdut principalul patron pământesc - împăratul ortodox Merită adăugat că Biserica Romano-Catolică are de Sinoade Ecumenice (uneori ), dar multe dintre ele nu îndeplinesc criteriile tradiționale și de aceea în istoriografia occidentală poartă adesea denumirea diplomatică de "consilii generale" (concilia generală) Pe lângă cele șapte tradiționale (Catedrala Trull - Nerecunoscut ca ecumenic), catolicii includ următoarele concilii ca fiind ecumenice: ) așa-numitul Sinod al VIII-lea Ecumenic, convocat la Constantinopol în și condamnând Patriarhul Fotie; - ) patru Lateran ( , , , ); - ) două Lyon ( și ) - la cel de-al doilea Sinod de la Lyon a avut loc o unire nereușită cu Biserica Răsăriteană (a fost respinsă de ortodocși); - ) Catedrale reformate din secolul al XV-lea: Pisa ( ), Constanța - - II Istoria instituțiilor și a cultului - ), Basel ( - ), pe care majoritatea canoniștilor occidentali nu îl recunosc drept "ecumenic", ) Ferrara-Florentin ( - ) - pentru unii canoniști occidentali aceasta este o continuare a Baselului (inclusă în istorie ca o nouă uniune nereușită); V Lateran ( - ), neconsiderat de toți catolicii ca fiind ecumenic; ) Trent ( - ); ) Vatican I ( - ) și ) Conciliu Vatican II ( - ) Sinodul Patriarhal de la Constantinopol (K A Maksimovici), Sinodul sub Patriarhul Constantinopolului, a apărut probabil deja în secolul GV, când orașul a devenit capitala imperială și și-a primit propriul episcop Strict vorbind, scaunul episcopal condus de Mitrofan I ( - ) a existat încă înainte de transformarea orașului Bizanț în Constantinopol Primul ierarh mitropolitan propriu-zis a fost ep Alexandru ( - ) Atunci au început să vină la Constantinopol episcopi din regiuni îndepărtate pentru a rezolva problemele bisericești și, din moment ce capitala nu avea încă un district mitropolitan propriu, a fost necesară alcătuirea consiliului bisericesc prescris de canoanele de la ierarhii "în vizită" Din acest motiv, această catedrală (sinod) sub episcopul capitalei a primit denumirea de "sinodul care stă (în capitală)", în greacă ooѵobod bѵbttsіoѵoa Acest nume a fost observat pentru prima dată în , deși catedrala însăși, aparent, exista deja la sfârșitul secolului al XV-lea Deși drepturile acestui consiliu nu au fost definite, el a intervenit uneori în treburile altor patriarhii, ci s-a transformat curând într-un sinod patriarhal pentru a rezolva problemele actuale legate doar de Biserica din Constantinopol Ședințele sinodului au fost întotdeauna prezidate de (arhi)episcopul Constantinopolului, care, conform canonului al Sinodului IV Ecumenic din , a primit drepturile efective ale patriarhului Alți participanți la ședințele sinodale au fost: ) mitropoliții, arhiepiscopii, episcopii întregii patriarhii; ) persoanele care au fost alese episcopi, dar nu au primit încă sfințirea; ) episcopii care au primit sfințirea, dar nu au intrat în administrarea episcopiei; ) patriarhii altor patriarhii situate la Constantinopol; ) episcopi - foști patriarhi, aflați la Constantinopol; - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) ) cei mai înalți oficiali ai patriarhiei - economie, sakellariy, skevo-phylax, hartofilaks, ekdik; ) funcționari civili autorizați de împărat (nu au participat la luarea deciziilor, s-au limitat la observație, nu au semnat acte); ) funcționarii bisericești inferioare (aveau doar dreptul de a sta în picioare); ) clerul inferior; ) călugări și laici invitați Puterile Sinodului de la Constantinopol erau limitate la teritoriile aflate sub jurisdicția Bisericii Constantinopolului (din , pe lângă capitala însăși, acestea erau diecezele Pontului, Traciei și Asiei) Aceste puteri erau după cum urmează: ) publicarea de noi reguli și regulamente referitoare la Biserica din Constantinopol; ) observarea purității credinței; ) supravegherea disciplinei bisericii; ) alegerea unui nou patriarh al Constantinopolului (necesita aprobarea împăratului); ) aprobarea mitropoliților și arhiepiscopilor (necesită aprobarea împăratului); ) aprobarea episcopilor; ) recunoașterea înălțării episcopilor în arhiepiscopii sau mitropolii (necesită aprobarea împăratului); ) transferul episcopilor într-un alt scaun; ) aprobarea unirii mai multor eparhii într-una singură (necesită aprobarea împăratului); ) (conform datelor nu mai devreme de secolul al XII-lea) procesul Patriarhului Constantinopolului (cu aprobarea obligatorie a sentinței de către împărat) Întrebări de securitate pe această temă Care a fost diferența dintre ierarhia bisericească a lui I-Shvv din ierarhia timpului de mai târziu? Ce schimbări au avut loc în poziția de episcop, presbiter, diacon după transformarea creștinismului în religie de stat? Ce poziții apar în Biserică încă din secolul al IV-lea? Care este motivul apariției lor? Cum a avut loc înregistrarea legală a mitropoliilor bisericești? Ce rol a jucat în aceasta împărțirea administrativă a imperiului creată sub Dioclețian? Cum a avut loc înregistrarea legală a patriarhiilor bisericești? - - II Istoria instituțiilor și a cultului Ce este "pentarhia" și când prinde contur în sfârșit în Biserică? Când și de ce "pentarhia" încetează de fapt să funcționeze? Care au fost premisele pentru crearea unei noi instituții bisericești-stat - Sinoadele Ecumenice? Câte Sinoade Ecumenice cunoști, numește-le? Care sunt cele trăsături principale ale Sinodului Ecumenic în Biserica Antică? Literatură suplimentară pe această temă Bolotov V V Prelegeri despre istoria Bisericii Antice T III Minsk, , p - (noi poziții bisericești) Bondach A G Funcții bisericești // PE T XV M , S - Bondach A G Episcop Statutul și puterile canonice // PE T XVIII M , S - Zheltov M , diacon Diaconul C PE T XGV M , S - ( - ) Kurganov F A Relațiile dintre autoritățile ecleziastice și civile din Imperiul Bizantin ( - ) Kazan, [reed : Subsidia Byzantina Lucis Ore Iterata, voi XV Leipzig, ] p - (Sinodul Patriarhal de la Constantinopol) Maksimovici KA Apocriziar // PE T III M , S Maksimovici KA Statutul Scaunului Episcopal Roman în lumina dreptului bizantin // Conferința teologică anuală a Universității Ortodoxe Sf Tihon pentru Științe Umaniste Materiale M , S - Maksimovici K A Patriarhul Metodie I ( - ) și teoria "pentarhiei" // XX-a conferință teologică a PSTGU, - octombrie Materiale M , S - Pashkov D , preot Episcopie // PE T XVIII M , S - Pashkov D , preot Cu privire la problema originii "papismului răsăritean" // XIII Conferința teologică anuală a PSTBI Materiale M , S - Pashkov D , preot Câteva observații cu privire la documentele Consiliului de la Calcedon // Proceedings of the Annual Theological Conference of the PSTBI M , S - Suvorov N S Manual de drept bisericesc M , Republicat ed prof V A Tomsinova: M , S - ("Dezvoltarea structurii bisericești din secolul al XV-lea până la separarea Bisericii Răsăritene și Apusului") II b Originea și dezvoltarea monahismului (KA Maksimovici, S A Medvedev) Originea monahismului Cel mai important eveniment în dezvoltarea instituțiilor bisericești în secolul al XV-lea devine apariţia şi legalizarea monahismului Monahismul creștin este un ascet - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) o mișcare asociată cu singurătatea pentru post și rugăciune pentru a obține puritatea spirituală și trupească și, în cele din urmă, mântuirea sufletului Cuvântul grecesc tsovakhbd "călugăr" înseamnă literal "singurat, pustnic" Principalele trăsături distinctive ale monahismului sunt abstinența trupească (în primul rând abstinența de la sexul opus), sărăcia cultivată și retragerea din lumea păcătoasă Începând ca o mișcare informală a credincioșilor, deja la începutul Bizanțului s-a transformat într-o instituție cea mai influentă, care are un impact semnificativ asupra vieții bisericii Monahismul a apărut în a doua jumătate a secolului al III-lea - începutul secolului al IV-lea și încă joacă un rol important în toate confesiunile creștine (cu excepția celor protestante) În ciuda faptului că monahismul a apărut la secole după crearea Bisericii, el își are rădăcinile în istoria anterioară În primul rând, creștinismul, ca religie cu un pronunțat caracter moral, a proclamat inițial o disciplină sexuală destul de severă Și deși instituția căsătoriei nu a fost respinsă de Biserică, în așteptarea iminentului sfârșit al lumii, fecioria (celibatul) a fost recunoscută ca fiind mai de preferat Deci, deja în Noul Testament găsim porunci formulate cu grijă de "adunare spirituală", adică abținerea completă de la căsătorie de dragul Împărăției Cerurilor - dar numai pentru cei care "pot să țină" această grea isprăvire a stăpânirii de sine "Dar eu vă spun că: oricine își lasă nevasta pentru adulter și se căsătorește cu alta, săvârșește adulter; iar cel care se căsătorește cu o femeie divorțată comite adulter Ucenicii lui îi spun: dacă aceasta este datoria unui bărbat față de soția sa, atunci este mai bine să nu se căsătorească El le-a spus: nu toți pot găzdui acest cuvânt, dar cui i se dă, căci sunt fameni care s-au născut așa din pântecele mamei lor; și există eunuci care sunt castrati din oameni; și sunt eunuci care s-au făcut eunuci pentru Împărăția Cerurilor Cine poate găzdui, să găzduiască" (Mat XIX, - ) Același lucru se spune despre Sf aplicația Pavel ( Cor VII, - , - ) Scriitorii creștini timpurii (Sf Iustin Mucenic, Tertulian, Sf Ciprian al Cartaginei) citează multe dovezi ale venerării fecioriei de către Biserică și ale altor metode de continență În Noul Testament, fecioarele și fecioarele sunt menționate doar în Apocalipsa lui Ioan Teologul: "Și m-am uitat și iată, Mielul stătea pe muntele Sionului și împreună cu El o sută patruzeci și patru de mii, al cărui nume Tata era scris pe fruntea lor Și am auzit un glas din cer, ca zgomotul multor ape și ca zgomotul unui tunet mare; şi au auzit glasul harpiştilor, parcă cântând la harpă Ei cântă, parcă, un cântec nou înaintea tronului și înainte - - II Istoria instituțiilor și a cultului patru animale și bătrâni; și nimeni nu a putut învăța acest cântec decât acești o sută patruzeci și patru de mii care au fost răscumpărați de pe pământ Aceștia sunt cei care nu sunt spurcați cu femei, căci sunt fecioare; ei sunt cei care îl urmează pe Miel oriunde merge El Ei sunt răscumpărați dintre oameni ca pentru întâiul născut al lui Dumnezeu și pentru Miel, și nu este viclenie în gura lor; ei sunt fără prihană înaintea tronului lui Dumnezeu" (Apoc XGV, - ) La sfârşitul secolului al II-lea în Biserică se formează o instituție specială a fecioarelor (greacă: laryovoi) Fecioarele erau o categorie specială de oameni ai bisericii care făceau un jurământ de celibat și erau sprijiniți de Biserică De regulă, fecioarele locuiau în casele lor, venind la biserică pentru a participa la închinare În secolul GV numărul fecioarelor bisericeşti a crescut atât de mult încât a fost nevoie de o reglementare canonică a acestui tip de asceză Potrivit Sf Vasile cel Mare (dreapta ), a fost posibilă acceptarea fecioarelor doar în categoria bunăvoinței lor și numai la împlinirea vârstei de sau ani, când depunerea lor a jurământului de celibat este un act conștient Pentru încălcarea acestui jurământ, fecioara a trebuit să sufere o pedeapsă bisericească - penitență Institutul fecioarelor poate fi considerat forma primară a monahismului feminin creștin - totuși, această formă nu implica retragerea obligatorie din lume, izolare etc Odată cu apariția și răspândirea formelor clasice de monahism, instituția fecioarelor încetează treptat să mai existe Asceza în iudaism și creștinismul timpuriu Obiceiurile ascetice ale iudeo-creștinilor din Ierusalim semănau și mai mult cu monahismul Atitudinea lor față de un lucru atât de important pentru societate precum proprietatea a fost negativă Disprețul creștinului timpuriu față de bogăția materială se baza pe faimoasa (și încă adesea greșit înțeleasă) fericire: "Fericiți cei săraci cu duhul [i e în spirit, cf Cu ], căci a lor este Împărăția cerurilor" (Mat V, ) Înrădăcinați în tradiția Vechiului Testament, creștinii evrei au căutat exemple și analogi în viața profeților biblici și a nazireților - de exemplu, Sf Iacov, fratele Domnului, după descrierea istoricului Egesip, a fost un nazireu strict (cf Eusebiu Kes Church ist II, - ) Nazarinenii dintre vechii evrei erau numiți oameni care se dedicau lui Dumnezeu (sau din copilărie consacrați lui Dumnezeu de către părinți) conform unui jurământ special Acest fel de monahism a fost instituit prin legislația mozaică (Nr VI) Jurământul nazarinean presupunea abținerea de la vin și struguri și interzicerea atingerii unui cadavru Practicile esenienilor au avut o mare influență asupra ascezei iudeo-creștine Esenienii au fost una dintre sectele evreiești din secolul al II-lea - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) î Hr - Secolul II după AD, care a existat în Palestina împreună cu fariseii și saducheii Deși esenienii erau semnificativ inferiori acestora din urmă ca număr, totuși se distingeau printr-o disciplină religioasă înaltă, care includea, de exemplu, un refuz absolut de a iniția pe cei din afară în detaliile doctrinei lor Potrivit unor surse, esenienii au avut o influență și o distribuție considerabilă în Palestina Cunoștințele noastre despre esenieni s-au extins semnificativ din - în peșterile din Qumran s-au găsit așa-numitele "Scrolls Marea Moartă", care aparțineau cândva unuia dintre grupurile eseniene Asceza esenienilor (ca mai târziu a primilor creștini) avea un caracter eshatologic Se baza pe categoriile evreiești de puritate și sfințenie și prevedea, de exemplu, abluții frecvente, refuzul de a vărsa sânge, restricții semnificative ale contactelor sexuale în căsătorie (soții s-au despărțit după nașterea unui copil, ceea ce era considerat singura justificare) pentru conviețuirea conjugală), separarea între grupurile de credincioși, care în În caz de încălcare, era considerată ca impuritate rituală, absența sclaviei, sărăcia voluntară, modestia în viața de zi cu zi și comunitatea de proprietate Esenienii și-au asumat toate aceste restricții în așteptarea iminentei Mashiach, Mesia, a cărui venire a fost înțeleasă într-un spirit complet evreiesc ca stabilirea împărăției mondiale a credincioșilor În același timp, doar esenienii înșiși erau considerați credincioși, în timp ce celelalte două facțiuni erau considerate a fi înfundate în ipocrizie și apostazie Saducheii erau urâți în mod deosebit, dintre care mulți erau bogați și slujeau ca preoți în templul Domnului Orice rituri săvârșite de saduchei în noul templu au fost considerate spurcatoare de către esenieni Fariseii, care trebuiau să facă compromisuri cu saducheii din cauza problemelor rituale, erau de asemenea considerați necurați După înfrângerea finală a evreilor în lupta pentru independență față de Roma, comunitățile evrei-creștine au fost alungate din orașe în deșert Acolo, iudeo-creștinismul ia forme care au fost ulterior recunoscute ca eretice de către Biserică Cu toate acestea, nu se poate să nu remarcăm caracterul său ascetic, care a influențat fără îndoială obiceiurile generale ale bisericii Același lucru se poate spune într-o anumită măsură despre gnostici După cum sa menționat deja, etica gnostică s-a bazat adesea pe asceză și pe granițele dintre gnosticism și creștinismul ecleziastic până în secolul al III-lea erau foarte neclare Dintre înaintașii monahismului, trebuie să acordăm o atenție deosebită încă două fenomene Unul dintre ei este terapeuții - - II Istoria instituțiilor și a cultului Filozoful evreu elenizat Philon al Alexandriei ( î Hr - d Hr ) În eseul său "Despre viața contemplativă" el descrie un grup ascetic evreiesc, pe care îl numește "terapeuți" ("admiratori") grecești Asemănarea lor cu călugării era de așa natură încât până și "părintele istoriei bisericii" Eusebiu din Cezareea, încurcând datele, îi considera călugări creștini Această comunitate, formată din bărbați și femei, s-a stabilit în deșertul egiptean, fiecare membru al comunității în propria sa locuință Ei se adunau numai în Sâmbăta Mare pentru rugăciune și îndrumări comune de la un frate cu autoritate, iar distracția lor obișnuită consta în rugăciune și interpretare separată a Sfântului Scripturi Deoarece nu mai există informații despre terapeuți, aceștia au fost uneori considerați o ficțiune a lui Philon, mai ales având în vedere că el le pictează gândirea în culori elenistice dragi inimii sale, prezentându-i ca și cum ar fi întruchipări practice ale concepțiilor sale filozofice, predispuse la interpretări alegorice și explicarea comportamentului lor cu un punct de vedere platonic Cu toate acestea, este probabil ca Therapeuni să fi fost una dintre frățiile eseniene care, în drum spre Egipt, au asimilat elementele teologice ale filosofiei elenistice Un alt exemplu de asceză premonastică, dar deja creștină, este așa-numiții "fii (și fiicele) Legământului", o mișcare ascetică care a luat naștere în Biserica Siriană Acesta a fost un tip special de monahism sirian timpuriu, care, deși respectă jurământul de feciorie, nu a părăsit lumea și nu a întrerupt legăturile de familie Se pare că posedau un fel de psihotehnică de rugăciune Până la începutul secolului al XV-lea "fiii Legământului" și-au găsit recunoașterea în Bisericile siriene, dar în secolul VI această mișcare părăsește scena istorică, dând loc formelor clasice de monahism Ideologia "fiilor Legământului" arată și influența ascezei iudaice, probabil eseniene Primele obști monahale Nu putem determina cu exactitate momentul apariției monahismului creștin A apărut în mediul egiptean pe la sfârșitul secolului al III-lea și la începutul secolului al V-lea există dovezi că în Egipt existau deja grupuri de oameni și indivizi care duc o viață solitare și se angajează în austerități spirituale și corporale În acest moment apar și termenii "călugăr" și "mănăstire" (literal, "loc de retragere") O tradiție străveche asociază apariția monahismului cu o serie de nume, în primul rând Sev Anthony și Pahomius, dar viețile acestora - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Sfinții ne spun că monahismul în Egipt era deja un fapt împlinit în momentul în care a început lupta lor ascetică Motivele apariției monahismului în acest moment anume nu au fost stabilite cu precizie Figura Sf Pavel de la Teba clarifică unul dintre aceste motive - persecuția creștinilor După ce persecuția din devine sistematică, statul caută să rezolve definitiv problema creștină prin represiune După o relativă acalmie în persecuție la sfârșitul secolului al II-lea - prima jumătate a secolului al III-lea teroarea de stat obligă o parte din creștini să fugă de chinuri în sălbăticie și nepotriviți pentru periferia vieții În plus, persecuția a întărit tendințele eshatologice în rândul creștinilor și a reînviat negarea creștină timpurie a vieții lumești Plecarea din lume a însemnat, în primul rând, ruptura relațiilor de familie (care în acele vremuri însemna mult mai mult decât acum) Cu toate acestea, o persoană nu se poate lipsi întotdeauna de o societate de felul său - prin urmare, departe de orașe, la țară, se creează mici comunități monahale care practică formele obișnuite ale ascezei creștine antice Originalitatea monahismului ca fenomen socio-religios constă în primul rând în faptul că reflectă dorința oamenilor de a depăși granițele comunității pământești și ale statului de dragul aderării la comunitatea nepământeană, transcendentală Sfinții călugări din tradiția liturgică creștină primesc adesea definiții paradoxale: "un înger pământesc, o persoană cerească" Celebrul ascet creștin Sf Ioan din Sinai ("Scara") (înainte de - aproximativ ) a definit esența monahismului în acest fel: "Renunțarea la lume este o ură arbitrară a substanței lăudate de cei lumești și respingerea naturii pentru a primiți acele binecuvântări care sunt mai înalte decât natura" (Scara , ) O trăsătură a monahismului timpuriu este predominanța ancorajului în el - i e schit, viață în deplină singurătate De obicei, schitul răsăritean se explică prin respingerea culturii elenistice comune în Alexandria, Ierusalim și alte orașe mari din Orient Cu toate acestea, această explicație este clar insuficientă Originea ancorajului clasic ar trebui explicată și prin faptul că creștinismul la acea vreme a început să fie perceput nu doar ca un cult colectiv care unește mulți oameni în sacrele Taine, ci în primul rând ca o cale salvatoare a ascezei individuale Individualismul primilor călugări s-a exprimat în primul rând prin faptul că ei căutau o libertate completă de cătușe - - II Istoria instituțiilor și a cultului lumea materială, străduindu-se din toată inima pentru lepădarea de sine și cunoașterea concentrată a lui Dumnezeu în tăcere și tăcere, pe care nu le-au găsit în orașele comerciale zgomotoase ale Răsăritului Prin urmare, asceții care căutau singurătatea în deșerturi au început să fie numiți "anchoriți", adică pustnici, sau "Iremiți", adică pustnicilor În trecerea de la formele originare de monahism la tradiția cunoscută astăzi, anahoreții au devenit grupul care a făcut monahismul recunoscut și respectat în întreaga Biserică Anchorite a fost Sf Antonie cel Mare (c - c ) Nu a fost primul călugăr egiptean, dar a devenit un adevărat simbol al monahismului, întemeietorul unei întregi ramuri a tradiției monahale Întărirea autorității sale a fost facilitată de faptul că a susținut Ortodoxia Niceană, care a triumfat în cele din urmă asupra arianismului în imperiu A fost exemplul lui care a devenit decisiv pentru mulți atunci când și-au ales calea vieții Viața lui este bine cunoscută dintr-o viață scrisă la scurt timp după moartea sa de către Sf Atanasie cel Mare, care a remarcat că după Antonie deșertul a devenit ca un oraș aglomerat Viața și soarta Sf Anthony sunt un exemplu tipic al modului în care oamenii au devenit călugări în zorii acestei mișcări El provenea dintr-o familie de creștini egipteni - copți Aflându-se în împrejurări dificile de viață, Antonie, înclinat inițial către o viață contemplativă, a auzit în timpul unei slujbe bisericești citirea Evangheliei despre un tânăr bogat și cuvintele lui Hristos: "Dacă vrei să fii desăvârșit, du-te, vinde-ți proprietatea și distribuie celor săraci; și vei avea o comoară în ceruri; și vino și urmează-Mi" (Mt XIX, ) Tânărul Antonie decide să urmeze chemarea Mântuitorului, își împarte averea, o încredințează pe tânăra soră fecioarelor bisericii și el însuși devine discipolul unui călugăr bătrân necunoscut După ce a petrecut un anumit timp (totuși, destul de scurt) cu el, se decide asupra unei vieți de pustnic independent - mai întâi în cimitir, apoi în deșert Alegerea unui loc pentru isprava lui nu a fost întâmplătoare Ideea aici nu este doar izolarea de oameni, ci și faptul că cimitirul și deșertul erau considerate habitatul spiritelor rele Astfel, asceza monahală a lui Antonie a avut inițial caracterul nu doar al unui exercițiu spiritual, ci și al unei lupte conștiente împotriva forțelor întunecate După ce a îndurat multe ispite și atacuri ale demonilor în cimitir (luptele spirituale din această perioadă sunt descrise colorat în viața sa), Sf Antony merge în deșertul Thebaid (aproximativ ) Cert este că primele mănăstiri și călugări, în ciuda rupturii lor spirituale cu lumea, fizic - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) cea mai mare parte a rămas încă în ea sau nu s-a îndepărtat foarte mult de ea Deșertul nu era doar aspru, ci și un loc periculos unde, pe lângă condițiile ostile vieții umane (lipsa hranei, căldura zilei și frigul nopții, animale sălbatice, inclusiv cele otrăvitoare), un ascet ghinionist putea întâlni periculoși nomazi beduini În deșert, sfântul a trăit singur timp de de ani După aceea, de două ori, în și / , a vizitat Alexandria, ambele ori în timpul persecuției - mai întâi păgân, apoi arian În ciuda înlăturării deliberate a Rev Antonie din popor, faima sa de ascet și vizionar i-a atras atât pe ucenici care doreau să fie urmași și imitatori ai sfântului în isprava unei vieți drepte, cât și pe mireni de rând care veneau la sfântul om în ajutor Astfel, s-a format un fel de mănăstire pustnicească, unde călugării locuiau în locuințe separate, adunându-se doar pentru rugăciunea comună și îndrumarea bătrânului Atunci nu existau reguli pentru carta mănăstirii, dar asta nu însemna deloc anarhie completă - autoritatea celui mai bătrân călugăr era incontestabilă Cu toate acestea, libertatea primilor călugări era atunci limitată în principal doar de frica de Dumnezeu Sfântul Antonie nu a fost singura figură celebră în popularitatea tot mai mare a monahismului În paralel (deși nu fără legătură) cu el a acționat, de exemplu, Sf Abba Amon (sau Am(m)un, a murit între și ) este un alt ascet egiptean al cărui nume este asociat cu începutul așezărilor monahale pe muntele Nitrian Sf Amon s-a stabilit aici între și Locația muntelui Nitrian nu a fost clarificată în mod fiabil, uneori este localizat în zona orașului egiptean Jabal Barnog, la aproximativ km sud de Alexandria Mănăstirea Avva Ammon din Nitria a fost construită după modelul Antoniev, iar mulți ucenici ai Sf Anthony Când în călugărul occidental Rufin din Aquileia a vizitat Nitria, erau până la de călugări, iar ani mai târziu, fericirea Ieronim a numărat acolo deja mii de locuitori Ca refugiu mai sigur față de lume, călugării maturi spiritual au folosit o altă mănăstire situată și mai departe, într-o zonă deșertică la aproximativ km sud de presupusul sit al Muntelui Nitria, care a fost numit cu numele caracteristic Un vizionar este un ascet căruia i se dezvăluie adevărul în viziuni (din latinescul visio "viziune") Abba - în aramaică "tată"; așa numiți la acea vreme călugări autoritari - - II Istoria instituțiilor și a cultului Chilii (greacă KsХХіа "celule" din latinescul cella "cușcă; colibă; chilia călugărului") Întemeietorul coloniei monahale din Kellii a fost același Sfânt, Avva Amon, care a venit aici împreună cu Antonie cel Mare în anul din Nitria, unde până atunci era deja aglomerată de călugări Așezarea din Chilii era formată din colibe monahale împrăștiate pe o suprafață mare în jurul bisericii (uneori până la km distanță) Ulterior, această aşezare a crescut şi a ajuns la o lungime de km Săpăturile arheologice din această zonă au descoperit peste de chilii individuale și mai multe biserici Astfel, vedem că în acel moment distanța față de oameni a devenit una dintre cele mai importante condiții pentru prosperitatea spirituală Acest fapt important constituie o diferență importantă între monahism și formele creștine timpurii de asceză și lucrare spirituală Exodul în masă al creștinilor egipteni în deșert poate fi interpretat ca un fenomen al unui fel de "oboseală spirituală", când creștinii nu mai doresc să trăiască într-o lume plină de păcat, ci să se îndepărteze de ea În același timp, ies în prim-plan lupta împotriva păcatului în sine, atenția sporită pentru procesele psihologice ascunse și etica specială, dictată de sarcina de a pătrunde în sferele superioare ale spiritului și de a dobândi înțelepciunea spirituală Întoarcerea către creștinism pe care a făcut-o imperiul mondial în persoana Sfântului Constantin, se pare, nu a fost percepută de acești oameni ca o victorie asupra lumii, căci tocmai odată cu începutul erei creștine ideea de monahismul, adică părăsind lumea, începe să-și câștige popularitatea Paradoxul monahismului creștin timpuriu a fost că, în timp ce creștinismul a început să cucerească lumea și chiar a subjugat statul, tot mai mulți creștini înfocați au început să părăsească lumea Un elev al lui St Antonie a fost Sf Macarie al Egiptului (circa - ) a fost fondatorul monahismului în zona deșertică din Skete Deșertul Skete (numit și Nitrian, acum Wadi al-Natrun) x a fost cel mai îndepărtat de civilizație - la aproximativ km sud de Kellii Macarie a întemeiat aici primul așezământ monahal între anii și , iar zece ani mai târziu erau atât de mulți călugări încât mulți au preferat să meargă și mai în sud Aici a lucrat, din aproximativ până în , celebrul ascet occidental, autorul hărții monahale a Sf Ioan Cassian Romanul (vezi mai jos) Deșertul Nitrian sau Skete nu trebuie confundat cu muntele Nitrian St Amon Sunt locuri complet diferite, care au primit denumiri asemănătoare din cauza salitrului găsit acolo (greacă: vitro) - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Ca și în Chilii, călugării skete locuiau în colibe separate, uneori destul de departe unul de celălalt Sâmbăta și duminica, toți se adunau în biserică pentru închinare Treptat, numărul călugărilor din deșertul Skete a crescut, iar până la mijlocul secolului al VI-lea a ajuns la aproximativ , mii În anul , monahismul skete a fost împrăștiat ca urmare a unui raid ruinos al nomazilor și nu a mai fost restaurat Povești despre asceții skete, păstrate de un călugăr-scriitor din secolul al VI-lea John Moskhom, în minunata sa antologie Spiritual Meadow, au fost traduse în slavonă și au contribuit foarte mult la dezvoltarea monahismului rus, iar cuvântul "skit" pentru o locuință monahală a intrat în limba rusă O altă figură proeminentă a monahismului timpuriu, care a determinat în mare măsură dezvoltarea sa, a fost Sf Pahomie cel Mare (c - ) El a fost fondatorul așa-numitului monahism cenobitic (kinovial) (cf greacă khoіѵ | іоѵ "cămin") Esența monahismului kinovial, spre deosebire de ancorare, a constat în ideea de realizare nu individuală, ci colectivă În mănăstirea-kinovia, călugării trăiau ca o singură comunitate, își înființau chiliile în imediata apropiere unul de celălalt și de biserica comună și înconjurau teritoriul cu gard sau zid În viitor, monahismul cenobitic a devenit cel mai răspândit În tinerețe, Sf Pahomie, pe când era încă păgân, a fost înrolat în armată pentru a participa la redistribuirea puterii după moartea lui Maximian Galerius, dar războiul s-a încheiat înainte de detașamentul Sf Pa-homia a luat parte la lupte Modul de viață al armatei a fost întruchipat într-un nou tip de mănăstiri Mănăstirile Pahomiev (dintre care prima a fost întemeiată în ruinele Tavennisi din Egiptul de Sus (de Sud) în jurul anului ) erau un complex izolat de clădiri, înconjurat de un zid, în care călugării locuiau fiecare în chilia lor, dar se adunau nu numai pentru închinare sau mâncare, dar și pentru muncă, care a devenit deja una dintre componentele importante ale vieții monahale (acul nu era doar o importantă sursă de venit pentru mănăstiri, ci și un fel de practică a rugăciunii) Întreaga mănăstire se afla sub strictul control al starețului Pentru că Sf Pahomie a întemeiat în timpul vieții nouă mănăstiri, care i-au fost subordonate ca stareț suprem, pentru a le gestiona a trebuit să creeze primele reguli monahale (cartă) din istorie Pentru o înțelegere corectă a dezvoltării ulterioare a monahismului, este important să înțelegem următoarele Spre deosebire de monahismul modern, - - II Istoria instituțiilor și a cultului având o istorie îndelungată și o autoritate incontestabilă în ochii Bisericii, monahismul timpuriu a fost o tendință relativ nouă Nimeni nu știa cu adevărat ce consecințe poate avea un exod în masă de oameni în deșert, unde trăiau în deplină izolare de rude și prieteni, supuși la nenumărate ispite, până la căderea în erezie Istoria ulterioară a arătat că aceste temeri nu erau neîntemeiate erezii ascetice Din mediul monahal a apărut mișcarea eustatică, adeptă ai practicii ascetice a lui Eustathius de Sebaste (în Armenia) Eustathius a fost un ideolog influent al mișcării monahale și de ceva vreme un prieten apropiat al Sf Vasile cel Mare, un adept al duhoborismului Comunitatea eustatică prea ascetică, cu elemente de influențe evreiești creștine, a fost condamnată la Sinodul de la Gangra după Probabil că printre primii călugări a apărut o astfel de erezie ascetică precum euhitismul Erezia euhiților sau mesalianilor (greacă și sir "cărți de rugăciuni") apare în Siria în timpul lui Valentinian I ( - ) și Valens ( - ) (Theodoret Cyrus Biserica ist IV, ) Învățătura lor este un fel de maximalism rugător Potrivit învățăturii euhiților, calea principală de mântuire nu sunt Sacramentele, ci rugăciunea personală Ea este cea care cucerește originalul, precum și orice alt păcat, și atunci Duhul Sfânt este chemat Apare in imagini senzuale, producand o senzatie placuta O astfel de experiență oferă oamenilor tot felul de daruri - nepătimire, cunoaștere a păcatelor, iertarea păcatelor (care a fost exprimată, de exemplu, în condescendență față de păcatele altora) Purificată în acest fel, cartea-rugăciune-Euchit se presupune că dobândește capacitatea de a contempla Sfânta Treime cu ochii trupești Euhiții au fost condamnați la Sinodul Sida (orașul Sida din Pamfilia) în / Organizarea monahismului Monahismul în secolul al IV-lea era un fenomen nou și neobișnuit, așa că nu avea forme și reguli stabilite care abia începeau să prindă contur Aceasta se referă, de exemplu, la însuși faptul de a deveni călugăr Cine a făcut St Pavel din Teba? Cum a avut loc inițierea monahală în epoca timpurie? Din cauza absenței regulilor, multe aspecte ale vieții monahale, acum reglementate, erau determinate în acele vremuri doar de viziunea duhovnicească și, în cel mai bun caz, de o tradiție scurtă și nedeterminată Primii pustnici existau nu numai în afara societății, ci și în afara obiceiurilor creștine De exemplu, datorită naturii - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) În timpul vieții ei, mulți dintre ei au fost nevoiți să se descurce multă vreme (uneori zeci de ani, unii chiar până la moarte) fără Taina creștină principală - Euharistia De asemenea, hirotonirea nu a fost încurajată Un presbiter într-o mănăstire era un eveniment destul de rar Mănăstirile Pahomi, care se aflau în apropierea orașelor, puteau apela la serviciile preoților parohi, însă călugărul însuși le interzicea cu strictețe monahilor să devină preoți Alături de ancorajul și monahismul kinovial în secolul al IV-lea a apărut și un al treilea tip de organizare a monahismului egiptean - așa-numiții "Sarabaiți" Acest tip, aparent, reflecta viața călugărilor înainte de schimbările asociate cu numele lui sev Anthony și Pahomius De obicei, în aceeași casă din apropierea orașului locuiau mai mulți călugări Sarabaiti, fără cap Acest tip de viață monahală în apropierea orașelor pline de viață și fără nicio ierarhie de putere i-a făcut pe călugări mai puțin manevrabili Potrivit ultimelor cercetări, pe lângă principalele forme de organizare ale monahismului timpuriu, au existat și altele secundare Acestea includ: ) monahismul rătăcitor (Abba Serapion, legătură cu misiunea creștină) - inclusiv în locuri nelocuite ("Viața Fericitului Ala Afu"); ) așa-numitele "comunități mici" - grupuri de până la persoane în jurul unui călugăr cu experiență; ) "mănăstiri mici" (până la de călugări), care nu au acceptat carta cenobitică a Sf Pachomia; ) forme mixte de simbioză între colonia de pustnici și mănăstirea kinovial (Monofizita "Viața lui Samuil", ultimele săpături ale expediției poloneze de la Fayum în anii - ) Relația călugărilor și mănăstirilor cu episcopii nu este întotdeauna clară În Egipt, ei erau de obicei subordonați episcopului local Cu toate acestea, în procesul de răspândire rapidă în întreaga lume romană, și în special în cea romană de răsărit, monahismul a arătat că poate acționa ca o puternică opoziție față de episcopatul conducător, câștigând acest drept prin isprava sa spirituală În disputele dogmatice care au izbucnit în secolele IV și mai ales în secolele V călugării au început să joace rolul de conducători autoritari ai bisericii, asemănător cu profeții sau mărturisitorii epocii anterioare În același timp, influența călugărilor s-a bazat nu numai pe puterea spirituală, ci uneori pe puterea fizică brută, pe care o foloseau fără ezitare Nu este de mirare că episcopii i-au tratat pe călugări cu o oarecare teamă, dar ori de câte ori a fost posibil ei au încercat să-și folosească puterea și autoritatea pentru a-și consolida propriile poziții ecleziastice - - II Istoria instituțiilor și a cultului Cert este că de când au apărut și s-au răspândit mănăstirile pahomiene, acestea au devenit puternice centre economice Pentru mulți oameni obișnuiți, acest lucru însemna că aici ar putea găsi o adevărată protecție, de exemplu, împotriva înfometării Mănăstirile au adoptat și orfani Aceasta a însemnat că monahismul, îmbogățit, a început să atragă oameni care inițial nu aveau nimic de-a face cu căutarea spirituală și asceza Acești oameni au stat inițial foarte departe de idealurile monahale, iar în timp, numărul lor a devenit din ce în ce mai mare În plus, trebuie avut în vedere că inițial multe obști monahale nu aveau reguli și disciplină stricte Statute monahale (tipuri) După cum sa menționat deja, primul hrisov monahal scris (typikon, typikon - cf greacă tilikhbv) a fost dat mănăstirii sale-kinovia Sf Pahomie cel Mare Pahomie i-a împărțit pe călugări în de clase în funcție de gradul de dezvoltare al vieții lor spirituale Conducerea mănăstirilor Pakhomievsky a fost efectuată de primați monahali speciali numiți de el - stareți Călugării trebuiau să-și petreacă viața în rugăciune, citind cărți spirituale și muncă fizică Închinarea publică se făcea de două ori pe zi, zi și noapte Cea mai simplă mâncare se consuma, o dată pe zi - la prânz Călugărilor li s-a prescris tăcerea, neachizitivitatea deplină și cea mai strictă ascultare față de autoritățile monahale Ordinea în mănăstiri era asigurată prin punerea în aplicare a regulilor cartei și pedeapsa (pecăința) pentru încălcarea acestora Carta Rev Pachomia a reglementat toate aspectele cele mai importante ale vieții monahale (hrana, somnul, îmbrăcămintea, admiterea în mănăstire, conducerea acesteia), dar s-a limitat la cele mai generale instrucțiuni despre fiecare dintre ele Sf Vasile cel Mare s-a alăturat tradiției monahale în timpul călătoriilor sale în Egipt, Palestina și Siria în anii - După St Vasile creează așa-numitele "Reguli scurte" pentru călugări, prezentate sub formă de de întrebări și răspunsuri, și în anii - "Reguli mari" (număr total ) Aceste reguli descriu un regim monahal destul de moderat, departe de extremele ascetice ale comunităților monahale contemporane lui Vasile (de exemplu, adepții lui Eustathius de Sebaste) În regulile Sf Vasile, influența hrisovului mănăstiresc cenobitic Sf Pahomie - însă, spre deosebire de acesta din urmă, Sf Vasily a creat mănăstiri nu mari, ci mici, cu un număr mic de locuitori (călugărițe) Vasily l-a pus pe Lnakhoretstvo pe locul doi, după monahismul kinovial, pe care îl considera cel mai bun tip de subordonare monahală - - Secţiunea I Biserica în Imperiul Creştin ( - ) Whig După Sf Vasile a fost recunoscut ca o autoritate proeminentă a bisericii, aceste reguli s-au răspândit, mai întâi în Asia Mică, apoi în întreaga Biserică În regula monahală, Sf Vasile, nu există o reglementare detaliată a vieții monahale, dar este dată o teorie generală a ascezei, care este mai potrivită cu spiritul monahismului palestinian cu micile sale mănăstiri Un călugăr nu ar trebui să dețină proprietăți, ci doar să aibă haine - și una pentru zi și noapte Rugăciunea, conform acestei hărți, trebuie să fie neîntreruptă și să însoțească întotdeauna munca unui călugăr, totuși, unele ore din zi și din noapte sunt de preferat: dimineața, , , ore, sfârșitul zilei, începutul noaptea și miezul nopții (aceleași ore de rugăciune sunt numite în Tradiția Apostolică "Sfântul Ipolit al Romei, păstrată în "Decretele apostolice" - cf mai sus, p ) Un călugăr trebuie să comunice cu rezerva Sfintelor Daruri în fiecare zi Mâncarea trebuie luată la o anumită oră, o dată pe zi Tot restul timpului ascetul ar trebui să-l petreacă în muncă mentală (rugăciune) Spre Carta Sf Vasile urcă și la pronunțarea obligatorie a jurămintelor speciale la intrarea în monahism (Prostr prav - ) Evagrie din Pont Cea mai importantă etapă în dezvoltarea monahismului a fost activitatea lui Evagrie din Pont (c - c ) Evagrie a fost făcut cititor al Sf Vasile cel Mare, apoi diaconului Sf Grigore Teologul în timpul arhiepiscopiei sale la Constantinopol, iar mai târziu de la Sf Grigore de Nyssa, a primit hirotonirea presbiterină Astfel, Evagrie poate fi considerat un discipol și urmaș al tuturor celor trei mari părinți capadocieni, dar Sf Busuioc Aflat în Constantinopol, Evagrie a cedat unei ispite amoroase și a intrat într-o aventură cu soția unui înalt funcționar, dar după o viziune de noapte în care un înger care a apărut i-a spus să părăsească capitala pentru mântuirea sufletului său, el a hotărât să meargă spre Răsărit, în cetatea sfântă a Ierusalimului (aproximativ ) La Ierusalim, Evagrie s-a întâlnit cu figuri proeminente ale monahismului latin - de exemplu, Sf Melania cea Bătrână și Rufin din Aquileia - în același loc, după vindecarea miraculoasă de o febră, acceptă monahismul de la Rufin și Melania După aceea, la sfatul mentorilor, Evagrie pleacă în Egipt și muncește în deșertul Nitrian ( ), devenind elev a doi semănători Makariev - egiptean și alexandrin Rolul special al lui Evagrie este că a devenit primul teoretician al monahismului (sub formă de anahorit) Inițial, Egiptul - - II Istoria instituțiilor și a cultului Monahismul a atras în principal reprezentanți ai populației locale - copții, iar grecii se numărau printre călugării în minoritate Aceasta a însemnat izolarea monahismului originar de contextul intelectual al epocii, de cultura elenistică Evagrie a interpretat practica monahală în spiritul antropologiei antice și a surprins în lucrările sale multe aspecte ale practicii monahale care au devenit clasice Cele trei scrieri ascetice principale ale lui Evagrie alcătuiesc un fel de trilogie: ) "Cuvântul despre a face (ascetic) sau Călugărul", compilat sub forma a de capitole scurte cuprinzând instrucțiuni în asceza monahală (mai târziu din această experiență un întreg va apărea gen de scriere bisericească - secole, sau "sute"); ) "Gnosticul sau celui care a meritat cunoașterea" constă din de capitole și este dedicat cunoașterii spirituale (gnoză)', ) "Capitole speculative" este cea mai amplă lucrare, constând din părți a câte de capitole fiecare În limba greacă originală, supraviețuiește doar fragmente; textul integral este cunoscut într-o traducere siriacă veche Asceza evagriană se bazează pe teza platoniciană că mintea nematerială, deși este legată de trup, este prin natură mai bună decât aceasta și ar trebui să trăiască o viață spirituală separată În minte are loc și contemplarea lui Dumnezeu Acest intelectualism aparent nu trebuie să sperie În platonism, "minte" este un concept care acoperă întreaga parte conștientă a unei persoane, un analog al sufletului, personalității, conștiinței Totuși, în ciuda imaterialității minții și a înălțării acesteia deasupra corpului, în starea căzută mintea este sclava lucrurilor materiale care afectează sufletul prin simțuri și trezesc pasiuni care înrobesc mintea Toate acestea împiedică legătura cu Dumnezeu Astfel, sarcina inițială a ascetului este de a purifica mintea de imaginile lumii exterioare, pregătind-o ca un vas pentru Dumnezeu Aceasta se realizează cu ajutorul "rugăciunii inteligente", răspândită în monahism și înaintea lui Evagrie Esența "rugăciunii inteligente" este de a concentra mintea pe o singură frază, care se adaptează la respirație Această concentrare în rugăciune trebuie să fie însoțită de o disciplină mentală care întrerupe toate gândurile, chiar și pe cele care par neutre sau bune Ca urmare, călugărul este eliberat de tirania lucrurilor materiale caracteristice sufletului căzut și ajunge într-o stare de nepătimire (apatie) În această stare, el poate contempla însăși esența lucrurilor, văzându-le așa cum a vrut Dumnezeu să fie Această stare de nepătimire, conform lui Evagrius, este proprietatea inițială a minții umane Omul căzut nu poate rămâne mult timp în el - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) rămâne, așa că ascetul trebuie să se îndrepte constant către "rugăciunea noetică" Numai în această stare de nepătimire poate sufletul ascetului să primească harul lui Dumnezeu De asemenea, Evagrie a fost primul care a propus multe scheme și prevederi care au fost moștenite de generațiile ulterioare de călugări, deși acestea au fost adesea supuse unor îmbunătățiri destul de practice Aceasta este, de exemplu, schema împărțirii tuturor dorințelor păcătoase în opt patimi, sau descrierea dezvoltării păcatului de la adăugarea la acțiunea de fapt păcătoasă Meritul cel mai important al lui Evagrie a fost că a reușit să încadreze practica monahală în contextul intelectual modern al epocii Monahismul în versiunea evagrieană a atras mulți oameni cu cultură elenă Activitățile sale au fost precedate de răspândirea rapidă a monahismului în rândul populației grecești a imperiului, inclusiv în rândul intelectualilor creștini, printre care figura Sf Vasily Monahismul inițial era predominant copt, dar deja în mănăstirile Pahomiev existau grupuri separate de greci Tradiția evagriană, care s-a răspândit în rândul călugărilor educați, a provocat o altă scindare în monahismul egiptean - scindarea Originiștilor și a antropomorfilor și a tovarășului Urmașii lui Evagrie au fost numiți Originiști, pentru că printre ei, din cauza înălțimii învățăturii, erau și lucrările acestui teolog Una dintre cele mai importante prevederi ale acestei teologii monahale evagriano-origeniene a fost afirmația că închinarea lui Dumnezeu și contemplarea Lui ar trebui să aibă loc fără mijlocirea vreunei imagini Cu toate acestea, în ciuda superiorității lor intelectuale, acest partid era inferior ca număr față de călugării copți, care aderau la practici mai primitive și arhaice de adorare a lui Dumnezeu în formă umană și care de aceea erau numiți "antropomorfiți", adică susținători ai formei umane Este greu de spus în ce a constat acest antropomorfism - dacă a fost pur și simplu o abatere eretică din cauza căderii în "farmec" (eroarea spirituală), așa cum îl reprezintă dușmanii săi ai Originiștilor, sau ar trebui să fie considerat un fenomen complet ortodox, analog la cinstirea icoanelor Această confruntare a provocat însă consecințe foarte grave datorită intervenției arhiepiscopului Teofil al Alexandriei ( - ) În , în epistola sa pascală anuală, el s-a pronunțat din neatenție în favoarea doctrinei contemplării în afara imaginii, ceea ce a provocat proteste în mediul monahal Pentru a-i liniști pe călugării neliniștiți, Teofil a decis - - II Istoria instituțiilor și a cultului pentru a învinge principala fortăreață a origenismului - deșertul Nitrian, unde la acea vreme așa-numiții "frații lungi" Dioscor, Eusebiu, Eutimie și Amoniu - ucenicii lui Avva Pambo și Evagrie - erau în mare cinste La un moment dat, însuși Teofil le-a asigurat patronajul, dar valul de indignare al antropomorfiților și scorurile personale cu călugării nitrieni (l-au adăpostit pe presbiterul Isidor, fostul favorit al lui Teofil, care a căzut în disgrație) l-a obligat să facă un adevărată călătorie la Nitria În această campanie, el a fost însoțit de formațiuni personale înarmate ale Episcopilor Alexandriei ("paravalans", inițial o corporație bisericească de îngrijire a bolnavilor) și o mulțime de călugări antropomorfi care au săvârșit un pogrom uniform în vechea mănăstire, care a dus la izgonirea Originiștilor și, ulterior, la catedrala "sub stejar" ( ), pe care Teofil l-a condamnat pe Sf Ioan Gură de Aur Monahismul în Palestina și Siria Lavra ca tip special de mănăstire Întrucât monahismul a corespuns pe deplin spiritului Evului Mediu viitor, el a devenit larg răspândit în Imperiul Roman în ofilire În Palestina, figura centrală a monahismului, precum Sf Anthony, a fost Sf Ilarion cel Mare (c - ) La vârsta de ani, a devenit studentul unui ascet egiptean, dar s-a întors curând în Palestina cu călugării egipteni Monahismul în Țara Sfântă s-a răspândit și datorită apariției în secolul al IV-lea obiceiul de a face pelerinaje în locurile sfinte ale Vechiului şi Noului Testament Trebuie remarcat faptul că origenismul a fost larg răspândit în rândul călugărilor palestinieni În Palestina ia naștere un tip special de mănăstire, numită Lavra (din grecescul Khsgira - "strada orașului, cartierul", "strada pe care se află templul") Inițial, a fost o asociere de chilii monahale separate în jurul unui templu și a unui număr de servicii gospodărești comune (trapeză, brutărie, depozit, curte etc ) Laurii palestinieni erau un tip de organizare a monahismului, intermediar între mănăstiri cenobitice (kinovia) și schit (anchorism) Mai târziu, acest tip s-a răspândit în mănăstirile din Siria, Egipt și deșertul arab Lavra ca tip de organizare nu este caracteristică monahismului occidental Călugărul lavr (lavrioți) trăia separat în asceză strictă Deci, conform regulilor Sf Gherasimos al Iordanului (aproximativ ), călugării trebuiau să petreacă cinci zile în rugăciune și făcând muncă manuală în chilii, mâncând fructe uscate și pâine, și numai sâmbăta și duminica, precum și în zilele de sărbătoare, li se prescriea - - Secțiunea II Biserica din imperiul creștin ( - ) a luat parte la o liturghie comună și la o masă formată din mâncare caldă și vin În fruntea Lavrei se afla egumenul (arhimandrit), ales de călugări și aprobat de episcopul local De regulă, acesta a fost fondatorul Lavrei sau cel mai respectat și experimentat călugăr bătrân Faimoșii lauri ai Sf Chariton în Faran lângă Ierusalim (fondat între și ), St Gherasimos (secolul al V-lea), Sf Eutimie cel Mare (secolul al V-lea), Sf Savva cel Sfințit lângă Ierusalim (sec VI) și multe altele Pe la secolul al VIII-lea distincția dintre lauri și mănăstiri cenobitice s-a pierdut, iar mănăstirile mari au început să fie numite lauri Unul dintre cei mai proeminenți reprezentanți ai tradiției monahale din Palestina a fost Sf Eutimie cel Mare (circa - ), care a lucrat pentru prima dată în Lavra Faran a Sf Khariton, iar apoi împreună cu St Theoktist, care a devenit anahorit în deșert, la km de Ierusalim Acolo a întemeiat așa-numita mănăstire "Inferioară" (Lavra), pentru ai cărei frați a slujit ca mărturisitor Cu numele de Sf Eufemia a asociat un număr mare de minuni săvârșite prin rugăciunile sale Monahismul sirian s-a dezvoltat parțial în paralel cu monahismul egiptean, folosind în mare parte moștenirea iudeo-creștinismului La început, monahismul sirian a fost dominat de forme anahorite, inclusiv de forme destul de extreme Așa au fost, de exemplu, "pășcătorii", care mâncau doar plante sălbatice (cel mai adesea, un fel de ierburi) și stiliți - asceții care făceau un jurământ de a sta neîntrerupt pe stânci Întemeietorul acestui tip de asceză a fost Sf Simeon Stilitul ( - ), care a stat pe stâncă timp de de ani și a devenit faimos pentru multe vindecări și alte minuni Alte tipuri de austerități dure siriene au fost: purtarea lanțurilor (verig) și cămășilor de păr pe corp, privarea de somn, îndurarea mușcăturilor de șarpe și a animalelor sălbatice, refuzul hranei fierte etc În secolul al IV-lea primele mănăstiri kinovie apar și în Siria Ulterior, în secolele V-VI, aici a predominat organizarea cinovială a monahismului Cel mai important reprezentant al monahismului sirian în stadiul inițial al dezvoltării sale a fost Bp Rabbula din Odesa ( - ), care a fost primul (sau unul dintre primii) care a întocmit carta monahală siriană Monahismul în Occident Statutele Sf Ioan Cassian și Benedict din Nursia În Occident, monahismul a prins rădăcini mai încet Pionierul monahismului de aici este Sf Martin de Tours ( - ), care a întemeiat prima mănăstire înainte de sfințirea sa ca episcop în După ce a devenit episcop, a întemeiat o mănăstire faimoasă - - II Istoria instituțiilor și a cultului în Marmoutier Cu toate acestea, în secolul al IV-lea monahismul era încă exotic pentru Occidentul creștin, pentru care trebuia să mergi în Orient Palestina a devenit centrul unei astfel de "emigrări spirituale" către monahism, unde au fost întemeiate mai multe mănăstiri latine - de exemplu, mănăstirea Sf Melania cea Bătrână ( - ) pe Muntele Măslinilor din Ierusalim (fondată în ) Carta monahală a unuia dintre întemeietorii monahismului occidental - Sf Ioan Cassian Romanul (sfârșitul al IV-lea - prima jumătate a secolului al V-lea) - a fost creat c - , sub influența regulilor monahale egiptene și palestiniene, precum și a carta monahală a Sf Vasile cel Mare Opera lui Ioan Cassian este formată din cărți, este scrisă în latină și se numește "Despre regulile mănăstirilor cenobitice" (De institutis coenobiorum) Din punct de vedere al conținutului, această carte reprezintă o etapă ulterioară în elaborarea regulilor mănăstirilor cenobitice privind rugăciunea și închinarea La baza ritului liturgic al monahismului egiptean, după Ioan Cassian, stă cântarea a psalmi la slujbele de seară și de noapte, urmate de fiecare dată de două lecturi: din Vechiul și Noul Testament Sâmbăta și duminica, ambele lecturi sunt preluate din Noul Testament, una din Apostol, cealaltă din Evanghelie La începutul hrisovului, regulile de intrare în mănăstire, înfățișarea și îmbrăcămintea călugărilor (cartea I), ciclul zilnic de cult (cărțile II-III), jurămintele monahale, ascultările, penitențe, mesele, postul, ascultarea față de bătrânul (cartea GV) sunt descrise Celelalte opt cărți conțin discuții despre lupta împotriva celor opt vicii sau pasiuni majore Unul dintre cei mai autoriți părinți ai Bisericii de Apus și fondatorul ordinului monahal al Benedictinilor a fost Sf Benedict de Nursia (circa - ) Principala sursă de informații despre viața Sf Benedict sunt "Dialogurile" Papei Grigore cel Mare (Dvoeslov) (circa - ) Benedict provenea dintr-o familie bogată care locuia în orașul Nurcia, nu departe de Spoleto, la nord-est de Roma În tinerețe a locuit la Roma, unde a studiat artele liberale Convins de păcătoșenia vieții urbane, a apelat la asceza creștină Retrăgându-se pe valea râului Anion (la aproximativ km est de Roma), a trăit trei ani ca pustnic într-o peșteră de lângă Subiaco După conducerea nereușită a mănăstirii din Vicovaro (Benedict a devenit starețul acesteia, dar nu a putut face față voinței de sine a călugărilor), s-a întors la Subiaco, unde i s-au alăturat mulți studenți Împărțiți în grupuri, s-au format - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) mici colonii monahale, unite de conducerea generală a lui Benedict Între și însoțit de mai multe persoane care au păreri asemănătoare, părăsește Subiaco și întemeiază o nouă mănăstire în apropierea orașului Cassinum (între Roma și Napoli) în vechea acropolă de pe Muntele Montecassino (distrusă de lombarzi în jurul anului , repopulată în din inițiativa) al Papei Grigore al II-lea) În timpul șederii sale la Montecassino, a câștigat un mare prestigiu în rândul populației locale, mai ales în timpul războiului cu goții din - Benedict a fost înmormântat în mănăstirea sa împreună cu sora sa Scholastica După anul , după restaurarea mănăstirii distruse de lombarzi, mormântul cu moaștele lui Benedict a devenit loc de numeroase pelerinaje Potrivit unei alte legende, deja în jurul anului moaștele lui Benedict au fost transferate la mănăstirea de la Fleury (Fleury, Franța) Aproximativ în anii Benedict a scris faimoasa sa carte monahală Regula sancti Benedidi, care a avut un impact uriaș asupra monahismului catolic Pravila lui Benedict este o regulă pentru mănăstirile cenobite (cinovii) Sursele sale au fost scrierile Părinților Bisericii anteriori - Sf Pahomie, Vasile cel Mare, Augustin, Ioan Casian, Ciprian, Papa Leon cel Mare, o lucrare latină anonimă Regula magistri, precum și viețile Sf devotati Experiența administrativă a lui Benedict însuși a jucat, de asemenea, un rol semnificativ Regula lui Benedict constă dintr-un prolog, de capitole și un epilog Ch - adăugat la partea principală mai târziu Secțiunile liturgică (cap - ) și disciplinară (cap - ), cel mai probabil, au existat inițial ca reguli independente și abia mai târziu au fost încorporate în textul cartei În prolog se formulează scopul monahismului - întoarcerea sufletului la Dumnezeu prin "isprava ascultării" (oboedientiae labor) Următoarele sunt numeroase citate din St Scripturi unite prin tema fricii de Domnul Se proclamă sarcina înființării unei "școli de slujitori ai lui Dumnezeu" (scola dominici servirii), care, urmând poruncile Domnului și împărtășindu-se cu răbdare la chinurile Mântuitorului, sunt cinstite cu comuniune cu împărăția Sa În cap , se disting patru tipuri de călugări: ) călugării cinoviți (monastici - sunt cotați drept "cel mai bun tip", genus fortissimum), ) anahoreți pustnici, ) absolut independenți, rătăciți singuri sau în grupuri mici "Sarabaiți" (sarabaitae) - sunt evaluate puternic negativ) și, în final, ) "gyrovagi" (gyrovagi) - i e "vagabondii" rătăcind în diferite zone și sunt cotați drept cei mai răi dintre călugări Ch conţine - - II Istoria instituțiilor și a cultului cerinţe pentru stareţul mănăstirii (egumen): să slujească drept exemplu fraţilor, să nu scoată în evidenţă pe nimeni în defavoarea altora, să-i educe pe călugări după caracterul şi aptitudinile lor, să lupte împotriva păcatului chiar de la începuturi, nu oprindu-se chiar înainte de pedeapsa corporală, să acţioneze cu conştiinţă întreaga sa responsabilitate pentru fiecare suflet care i se încredinţa Ch recomandă adunarea unui sobor de frați pentru a decide chestiunile importante, lăsând ultimul cuvânt în seama starețului În cap - enumerați principalele virtuți monahale - respectarea poruncilor, pocăința, iubirea, ascultarea, tăcerea (tacitumitas) Ch este în întregime dedicat umilinței (humilitas), în care se disting soiuri Ch - sunt consacrate problemelor liturgice, stabilesc regimul privegherilor de noapte iarna si vara, ordinea citirii psalmilor noaptea, duminica si zilele obisnuite, in memoria sfintilor etc Ch - acoperă chestiuni disciplinare: numirea "tiens" (decani - șefi de cete de zece călugări), rânduiala somnului, ordinea pocăinței și pedeapsa pentru abateri, a doua acceptare a călugărilor care au părăsit mănăstirea, pedeapsa a membrilor minori ai fraţilor Biciuirea este adesea recomandată ca pedeapsă Ch - reglementează viața economică a mănăstirii (cap este consacrat în mod specific problemei inadmisibilității bunurilor personale pentru un călugăr) În capitolele următoare sunt reglementate aspecte precum îngrijirea bolnavilor și a bătrânilor, hrana, cult, munca manuală, ospitalitatea, funcțiile starețului și ale preoților mănăstirii etc În secolul al VII-lea carta Sf Benedict este distribuit în mănăstirile din Galia, unde, ca urmare a prelucrării sale și a contopirii cu Carta locală a Sf Columban a apărut așa-numita "ediție consolidată" a cartei (regula mixta) Probabil că în jurul anului această carte a fost dată în folosință în comitatul Northumbria (Anglia) În secolul al VIII-lea Misionarii anglo-saxoni au adus din nou carta Sf Benedict către continent Iluminatul german St Bonifaciu (c - ) l-a folosit pentru a reforma administrația bisericească din Germania și imp Carol cel Mare ( - ) a susținut folosirea lui pentru a unifica administrația monahală în statul franc După ce Benedict, starețul Aniana (sudul Franței, c - ), și cu sprijinul fiului și moștenitorul său, Carol Ludovic cel Cuvios, fusese introdus oficial în Aquitania prin eforturile lui Benedict, starețul Aniana (sudul Franței, c - ), consiliul de la Aachen ( - ) l-a recomandat ca un singur hrisov pentru toate mănăstirile din Imperiul Carolingian Guvernul lui Benedict a jucat, de asemenea, un rol important în mișcările de reformă cunoscute din secolul al X-lea - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) sub denumirea de "reforme cluniacene" (după ) Având în vedere importanța cheie a domniei lui Benedict pentru dezvoltarea guvernării bisericești occidentale în secolele VIII-XII această perioadă este numită în istoriografie "Epocile benedictine" De atunci, Carta Sf Benedict nu devine practic nicio alternativă la Carta monahală a Bisericii de Apus Centrele monahale Est și Vest Ca urmare a răspândirii mișcării monahale, mai întâi în Răsărit și apoi în Vestul imperiului, au apărut în diferite locuri centre monahale cu autoritate, care erau fie mănăstiri mari separate, fie grupuri întregi de mănăstiri Pe parcursul secolelor IV-VI aproape fiecare parte a imperiului a dobândit propriile sale centre monahale În Egipt, acestea erau comunitățile monahale deja menționate de pe muntele Nitrian, în Chilii și în deșertul Skete În Palestina, Lavra Sf Savva cel Sfintit și o serie de mănăstiri de pe Muntele Măslinilor din Ierusalim În munții Sinai din secolul al IV-lea există una dintre cele mai vechi din lumea creștină, mănăstirea Sf vmts Catherine, în care sunt păstrate moaștele ei În estul extrem al imperiului s-a răspândit tradiția siriană a monahismului Aici au apărut deodată trei centre monahale în Mesopotamia, unul în Coele-Syria (Yugaton), precum și mănăstiri din Osroene, Cilicia și în jurul Antiohiei siriene În Occident, deja amintita mănăstire Sf Benedict în Montecassino (sec VI) La Constantinopol, prima mănăstire a fost mănăstirea Dalmata (DosKhtsatoi), care a apărut în secolul al XV-lea La sfârșitul domniei lui Iustinian, în capitală existau deja peste de mănăstiri mari și mici La începutul secolului al IX-lea capitala Manastirii Studion in numele Sf Ioan Botezătorul, fondată în secolul al V-lea de un anumit nobil Studius și de atunci a dus o existență mizerabilă, până la sfârșitul secolului al VII-lea el nu a fost reînviat de St Teodor Studite Devenit stareț al mănăstirii, a întocmit prima hrisovă (tip) studiană, care reglementa problemele disciplinei și cultului monahal Unele dintre prevederile Regulii Studianului au fost adoptate ulterior de călugării de pe Muntele Athos Sub Teodor, Mănăstirea Studion a deținut terenuri, gospodării (metohie), a primit subvenții bănești speciale de la stat A existat un centru mare pentru corespondența manuscriselor - scriptorium-ul, iar studiul cărților bisericești și alcătuirea imnurilor liturgice au înflorit de asemenea Sapat parțial pe teritoriul mănăstirii - - II Istoria instituțiilor și a cultului bazilica ruinată din secolul al V-lea, în prezent este cea mai veche biserică găsită în Constantinopol Așa-numiții "munti sfinți" au devenit un fenomen aparte al mișcării monahale din Bizanț Primul "munte sfânt" poate fi deja în secolul al IV-lea consideră egipteana Nitria, glorioasă sub numele de Avva Amon În secolul VI cel mai mare centru monahal apare în Siria, la nord de Antiohia - așa-numitul Munte Minunat, iar apoi Muntele Negru adiacent acestuia (cu alte cuvinte: orașul Aman) Aceste două lanțuri muntoase până în secolul al IX-lea au fost locuite de călugări greci, sirieni, armeni, georgieni Alături de kinovias, existau și chilii monahale separate Celebrul sfânt sirian Simeon cel Tânăr ( - ) a lucrat pe Muntele Minunat, care a întemeiat acolo o mănăstire nu mai puțin faimoasă Perioada de glorie a monahismului pe munții Negru și Divnaya cade în secolul al XI-lea Mai mulți munți sfinți apar deodată în vestul Asiei Mici Deci, nu departe de Calcedon din a doua jumătate a secolului al V-lea acolo era Muntele St Auxentia (inițial orașul Skopos), și nu departe de Milet - Muntele Latmos (altfel Latros), locuit de călugări din a doua jumătate a secolului al VIII-lea În secolele VIII-IX orașul Olimp din Bitinia din vestul Asiei Mici a devenit locul a numeroase așezări monahale Pe acest munte a muncit până la reinstalarea sa în capitala St Teodor Studitul și rudele sale, care au devenit și ei călugări Mai târziu, faimosul Sfânt Munte Athos a început să fie locuit de călugări din aproximativ secolul al VIII-lea, dar până în secolul al X-lea (întemeierea Marii Lavre de către Sfântul Atanasie de la Athos) nu putea pretinde rolul de centru monahal autorizat Statutul juridic al călugărilor din Bizanț Pentru stat și Biserică, exodul în masă al oamenilor în deșert a devenit în multe privințe o problemă - la urma urmei, numărul de călugări se număra la mii și au trăit, deși separat, dar totuși destul de compact și au ales pentru ei înșiși care a ierarhilor bisericeşti să se supună şi cine nu Spontaneitatea și dragostea de libertate a primilor călugări au dat naștere nevoii de a îndrepta această mișcare într-o direcție juridică Așa se explică apariția a numeroase carte monahale, precum și a canoanelor bisericești și a legilor de stat privind monahismul Astfel, canoanele al IV-lea și al VIII-lea ale Sinodului IV Ecumenic de la Calcedon ( ) prescriu ca mănăstirile să fie înființate numai cu permisiunea episcopului local Călugării și toți clericii mănăstirilor sunt subordonați episcopului și nu trebuie să părăsească mănăstirea inutil Era interzisă primirea sclavilor în mănăstire fără permisiunea proprietarilor - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Canoanele Sinodului al V-lea-Șasele Ecumenic (Trullo) din - ele reglementează cu grijă vârsta intrării într-o mănăstire (nu mai devreme de ani, drepturi ), timpul de ascultare înainte de a lua tunsura (trei ani, drepturi ) Călugării rătăcitori care propovăduiesc în orașe ar trebui să fie repartizați mănăstirilor (dreptul ) Călugării nu au dreptul să părăsească mănăstirea fără încuviințarea starețului (prav ) Organizarea corectă a vieții monahale era o preocupare nu numai pentru ecleziastici, ci și pentru autoritățile seculare din Bizanț Da, imp Iustinian I, în preambulul celei de-a cincea sa nuvele despre monahism ( ), scrie: "Viața într-o ispravă monahală este atât de respectabilă și îl aduce pe cel care s-a îndreptat către ea atât de aproape de Dumnezeu încât este capabil să ștergă din el toată murdăria umană și să-l descopere pur și vrednic de natura sa rațională, acționând în cea mai mare parte în conformă cu rațiunea și înălțat deasupra preocupărilor umane Prin urmare, dacă cineva vrea să devină un adevărat călugăr, are nevoie de pregătire în Divinele Scripturi și de strictă austeritate pentru a fi demn de o schimbare atât de importantă Din acest motiv, ne-am hotărât și să le conturăm îndatoririle și să-i facem adevărați asceți pe calea către Divin Scopul legii noastre actuale este și ca, după statutele asupra celor mai iubitori de Dumnezeu episcopi și rânduielile asupra celor mai evlavioși clerici , monahismul să nu rămână fără o cuvenită" (traducerea mea - K M ) Iustinian a fost primul care a prescris să înceapă întemeierea mănăstirii prin ritul ridicării unei cruci de către episcop pe locul viitoarei mănăstiri (nov V, I) În aceeași nuvelă, stareții sunt instruiți să afle de la cei care vin la mănăstire din ce motiv au decis să părăsească lumea, dacă sunt sclavi fugiți și criminali care se ascund de justiție Este pentru a stabili identitatea celor care vin, pentru a le testa zelul spiritual și posibilitatea ca foștii proprietari de a-și revendica proprietatea (sclavul) înapoi, Justinian stabilește pentru prima dată oficial un mandat de trei ani pentru ambasador Pentru prima dată acest lucru este menționat în nuvelele lui Iustinian - V ( ) și CXXXIII ( ) Cu toate acestea, Iustinian însuși nu a fost autorul acestei norme - cel mai probabil, a urmat legea bisericească obișnuită Vorbim de nuvela VI, publicată, ca și nuvela V, în aprilie Aceasta este o nuvelă III, publicată tot în aprilie Mai târziu, din obiceiul de a ridica o cruce pe locul viitoarei mănăstiri, a luat naștere instituția mănăstirilor "stauropegiale" (adică cele aflate sub jurisdicția directă a patriarhului, ocolind episcopul locului) - - II Istoria instituțiilor și a cultului shaniya, care trece ulterior în canoanele bisericești (nov V, ; SHKHSH, ) Nuvelele lui Iustinian reglementează cele mai mici aspecte ale vieții monahale - până la felul în care călugării ar trebui să mănânce și cum să doarmă (nov V, ; CXHSH, ) Statul, reprezentat de împărat, acordă o atenție deosebită rezolvării problemelor de proprietate la intrarea într-o mănăstire - înainte de a fi tunsurat, fiecare călugăr trebuie să-și împartă proprietatea între rude și prieteni, iar dacă nu a făcut acest lucru, atunci proprietatea devine proprietatea lui mănăstirea (nov V, ; modificat în nou CXHSH, în sensul că un călugăr își poate lăsa moștenire proprietatea chiar și după tonsura) Și în acest sens, puterea imperială anticipează ecleziastul - până la urmă, aceste prescripții intră în dreptul bisericesc abia în secolul al IX-lea sub influenţa evidentă a legislaţiei imperiale a lui Iustinian Conform acestei norme, mănăstirea acționează de fapt ca destinatar al așa-numitului legat (adică % din proprietatea moștenită) - cu alte cuvinte, este legatar colectiv Copiii celui care este tonsurat ca monah primesc o "falcidia" (ab intestato) - adică a patra parte a bunului moştenit exclus de la legat În dreptul roman clasic, cea mai mică parte (I) a proprietății pe care o putea pretinde moștenitorul legitim (moștenitorii) era numită "sfertul falcidian" (quarta Falcidia), întrucât a fost stabilit prin legea Falcidia (lex Falcidia), adoptată în î Hr e Este, după toate probabilitățile, acest trimestru despre care se discută în acest pasaj (pentru mai multe detalii, vezi nuvela I "De heredibus et Falcidia") a lui Iustinian Legile lui Iustinian determină și procedura de alegere a starețului (Cod pofta I ( ), ; nou V, ; CXXIII, ), întrucât această problemă nu a fost reflectată în legea bisericească Potrivit ordinului imperial, frații mănăstirii aleg din mijlocul lor pe cei mai buni, indiferent de rang și vârstă, iar această alegere trebuie aprobată de episcop În nuvela LXXIX din , Iustinian analizează în detaliu ordinea procedurilor judiciare împotriva călugărilor - în special, el interzice funcționarilor judiciari să invadeze mănăstirile și să forțeze călugării să fie duși în judecată Orice pretenții legale împotriva călugărilor trebuie mai întâi aduse la cunoștința episcopului, care conduce o anchetă internă a bisericii Astfel, Novella LXXIX extinde călugărilor principiile și procedura curții episcopale - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Referitor la tonsura foștilor soți, legile lui Iustinian (nou CXXIII, ) spun: "Și dacă soțul alege viața monahală, atunci să restituie soției sale zestrea și tot ce a primit de la ea, precum și acea parte din darul căsătoriei care se datorează soției în caz de deces soț prin acord cuprins în contractul de zestre Dacă soția se dovedește a fi mers la mănăstire, atunci soțul, la rândul său, are dreptul să rețină pentru sine darul de căsătorie și acea parte din zestre care, prin acord, i se cuvine în cazul moartea soției sale și dispunem restul zestrei și alte bunuri ale soției care s-au dovedit a fi restituite soției sale " Astfel, în conformitate cu această normă, plecarea unuia dintre soți la mănăstire a antrenat aceleași consecințe ca și moartea sa fizică Plecarea neautorizată din mănăstire era pedepsită în legislația de stat a Bizanțului cu confiscarea averii și transferul persoanei vinovate fie înapoi la mănăstire, fie la instituțiile municipale pentru lucrări publice (Cod lust I, ( ) - ) ; nou CXXIII, ) Pentru ademenirea sau răpirea unei călugărițe, cel vinovat era condamnat la moarte, iar averea sa transformată în venitul mănăstirii (Cod pofta I, ( ); nou CXXIII, ) Astfel, prin secolul VI Statul bizantin nu numai că a stabilit controlul asupra unei instituții bisericești atât de influente precum monahismul, dar și a reglementat cu grijă viața monahală prin emiterea unor legi speciale privind monahismul Aceasta a manifestat în mod clar natura duală a statului bizantin, a cărui sarcină, începând cu imp Constantin cel Mare proclamă nu numai aranjarea bunăstării pământești, ci și mântuirea sufletelor cetățenilor săi Întrebări de securitate pe această temă Ce grupuri ascetice din iudaism și creștinism pot fi considerate precursori ai monahismului? Ce întemeietori ai monahismului creștin în Orient și în Occident cunoașteți? Ce rol a jucat fiecare dintre ei în dezvoltarea monahismului? Care a fost principalul paradox al monahismului creștin timpuriu? Care au fost formele de organizare ale primilor călugări? Cine a fost creatorul primelor hrisoave monahale? Ce rol a jucat Evagrie din Pont în dezvoltarea monahismului egiptean? la fel - Iustinian din și (Cod pofta I ( ) ; ( ) ) - - II Istoria instituțiilor și a cultului Ce "munti sfinți" din Bizanțul timpuriu cunoașteți? Ce au fost ei? Cum a fost reglementarea mișcării monahale în legea bisericească și de stat a Bizanțului? Literatură suplimentară pe această temă Vankova A B Eutimie cel Mare // PE T XVII M , S - Voitenko A A "Viața Sf Antonie cel Mare" Sf Atanasie al Alexandriei și începutul monahismului creștin // VV T ( ) S - Voitenko A A Antonie cel Mare // PE T II M , S - Voitenko A A Forme de organizare monahală în Egipt în secolele V - începutul secolelor V // Istoria Bisericii antice în tradițiile științifice ale secolului XX SPb , S - Korolev A A Ilarion cel Mare // PE T XXII M , S - Loseva O V Gherasim al Mănăstirii Iordanului // PE T XI M , S - Maksimovici K A Legislația împăratului Iustinian I asupra monahismului (partea ): nuvele V și LXXIX // Vestnik PSTGU Ser I: Teologie și filozofie Vol ( ) pp - Sidorov A I , Loseva O V , Lukovnikova E A Ammon din Nitria // PE T II M , S Fokin A R Evagrie din Pont // PE T XVI M , S - Fokin A R Ioan Cassian Romanul // PE T XXIV M , S - Şlenov D , Hierom Ascetism Vasile cel Mare și tradiția ascetică // PE T VII DOMNIȘOARĂ - II c viaţa liturgică Sacramente (KA Maksimovici) Remarci generale Viața liturgică a Bisericii după recunoașterea ei de către stat suferă multe schimbări Închinarea în orașe trece de la casele private la bisericile mari, ia naștere o tradiție de cult public, procesiuni magnifice și procesiuni religioase (litia, litanie) Ritul liturghiei devine mai complicat - apar rugăciuni speciale și rituri sacre pentru partea inițială a liturghiei (enarxis, antifoane, Intrarea Mică), oferirea de daruri (Intrarea Mare), comuniunea clerului și laicilor Riturile altor Sacramente ale Bisericii devin tot mai complicate Artele plastice și arhitectura bisericii înfloresc În așa-numitele "locuri sfinte" - Palestina, Ierusalim - multe - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) pelerini, dornici să vadă cu ochii lor cele mai vechi sanctuare creștine și să aducă rugăciuni către Hristos și Maicii Domnului pentru ei și cei dragi Biserica, s-ar putea spune, iese din subteran și devine treptat principala instituție spirituală și culturală a imperiului creștin În Bisericile locale continuă formarea ritualurilor liturgice locale, în care, păstrând un anumit nucleu străvechi, trăsăturile locale devin din ce în ce mai pronunțate în timp În Orient, tradițiile locale interacționează între ele (de exemplu, cultul antiohian din secolul al IV-lea are o influență semnificativă asupra tradițiilor liturgice din Ierusalim și Constantinopolitan) Ulterior, astfel de influențe au condus la convergența ritului liturgic individual unul cu celălalt Deci, de exemplu, în secolul al IX-lea a avut loc o convergenţă a ritului Constantinopolului (bizantin) cu cel din Ierusalim (vezi mai jos) Pe de altă parte, din secolul al IV-lea mişcarea monahală cu idealurile sale de mântuire personală prin isprăvi ascetice din munţi şi deşerturi se extinde şi se întăreşte Monahismul a format o tradiție liturgică deosebită, care de-a lungul timpului a influențat tot mai mult cultul parohial în orașe și sate În secolele VII-IX în legătură cu cucerirea arabă a unor teritorii semnificative din estul imperiului, vechile Biserici apostolice din Orient își pierd independența și statutul privilegiat în sistemul puterii de stat În sfera cultului, Patriarhiile din Antiohia și Alexandria au trecut în cele din urmă la ritul bizantin (Constantinopol) Doar Biserica din Ierusalim și-a păstrat originalitatea liturgică Carta sa liturgică (typikon) a avut o anumită influență asupra hărții Bisericii din Constantinopol și, prin aceasta, asupra hărților Bisericilor Ortodoxe Slave În secolele VII-IX dezvoltă și atinge apogeul (mai ales în mediul monahal) compoziția imnurilor bisericești - gіshnografiya În același timp, canonul a devenit principalul gen liturgic Astfel, viața liturgică a Bisericii în imperiul creștin, în comparație cu secolele anterioare de persecuție, se distingea prin cinci trăsături principale: ) apariția formelor publice de cult, dându-i splendoarea exterioară și complicarea riturilor liturgice; ) formarea finală a riturilor (riturilor) liturgice locale în Biserici, interacțiunea dintre acestea; - - P Z Istoria instituțiilor și a cultului ) apariția unor forme monahale speciale de cult care au impact asupra cultului de tip parohial (și uneori invers); ) nașterea și înflorirea imnografiei bisericești, apariția de noi genuri și forme imnografice (în special, canonul festiv și menaionul de slujbă); ) înflorirea artelor plastice și a arhitecturii bisericești În prezentarea următoare vom încerca să oferim o imagine mai detaliată a stării și dezvoltării cultului bizantin în secolele IV-IX Ca de obicei, să începem cu o descriere a sacramentelor Bisericii, dintre care cea mai importantă este Taina Euharistiei Sacramentul Euharistiei În secţiunea de cult secolele I-III (vezi mai sus, І З v ) a vorbit despre esența Sacramentului Euharistiei, precum și despre primele rânduri ale Euharistiei (anafora) în monumentele secolelor II-III (cum ar fi Didachea, scrierile Sfântului Iustin Filosoful, Tradiția Apostolică a Sfântului Ipolit al Romei) Să luăm în considerare dezvoltarea ulterioară a ritului anaforei în Biserica din secolele V-V Pe vremea aceea, nu exista încă un singur ordin de liturghie pentru diferite Biserici locale Fiecare Biserică a celebrat Euharistia după un ritual special de anaforă, pe care l-a ridicat unuia dintre apostoli Pe parcursul secolelor IV-V aceste ranguri au fost editate de St Vasile cel Mare, Ioan Gură de Aur și Chiril al Alexandriei După aceea, în Biserică apar mai multe tradiții liturgice În Orient, acestea sunt tradițiile Alexandriei (greacă și coptă), etiopienă, anatoliană (care include Constantinopol, Ierusalim, sirian de vest, armean), sirian de est În Occident - tradiții romane, nord-africane (cartagineze), ambrosiene (mediolaniene), galo-spaniole Următoarele sunt scurte caracteristici ale riturilor euharistiei în principalele Biserici locale: Anafora alexandrină a secolului al V-lea ("Liturghia apostolului Marcu", editată de Chiril al Alexandriei) avea următoarea structură: ) dialogul introductiv a început cu exclamația primatului "Domnul este cu tine"; ) introducere (praefatio) despre crearea lumii; ) se pune o mijlocire (intercessio) între praefatio și imnul Serafimilor "Sfânt, Sfânt, Sfânt "; ) Cântecul Serafimilor avea o formă scurtă (egipteană) - fără exclamația "Osana în cele mai sus"; - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) ) epicleza conține o cerere pentru împlinirea darurilor aduse de Duhul Sfânt (sau "putere", "binecuvântare"); ) comemorarea (anamneza) Patimilor lui Hristos cu indicarea jertfei de pâine și vin; ) a -a epicleza despre coborarea Duhului Sfânt (sau Logos - așa-numitul Logos epiclesis) pe pâine și vin (sau pe cei care comunică) În secolele V-V liturghia în Biserica Alexandrină se slujea neregulat - de exemplu, nu se oficia miercuri, vineri și, după modelul roman, sâmbăta (în mănăstirile egiptene, liturghia se oficia sâmbăta, era obișnuită și în toate celelalte Bisericile Orientului) Odată cu trecerea Bisericii Alexandrine în secolele XI-XII la ritul Constantinopolitan (bizantin), anafora alexandriană propriu-zisă intră în dezaugurare În Egipt, cel puțin din secolul al IV-lea o "liturghie specială a Sf Vasile cel Mare" Se crede că aceasta este o anaforă egipteană specială, pe care Sf Vasily a revizuit și completat ulterior, creând o ediție canonică (completă) a liturghiei sale Textul acestei anafore stă la baza anaforei anatoliene de mai târziu (vezi mai jos) și este în multe privințe similar cu liturghia din Ierusalim a Sf James (vezi mai jos) Anafora anatoliană provine din prefectura romană din Orient, a fost folosită în Ierusalim și Antiohia și a fost înființată și la Constantinopol În general, a avut următoarea structură: ) dialogul introductiv a început cu un salut: "Harul Domnului nostru Iisus Hristos și dragostea lui Dumnezeu Tatăl și părtășia Sfântului Duh cu voi toți" ( Cor XIII, ); ) praefatio; ) Cântecul serafimilor în formă completă urmat de o rugăciune; ) o poveste despre instituirea Sacramentului Euharistiei (institutio); ) pomenirea (anamneza) Patimilor lui Hristos; ) o epicleză despre coborarea Duhului Sfânt asupra darurilor și asupra Bisericii; ) cerere (intercesio); ) doxologie finală și "amin" Acest tip includea anaforele "liturghiei Sf Iacob", Liturghia Capadociană a Sf Vasile cel Mare (ajuns în două ediții - scurtă și completă), Liturghia din Antiohia Sf Ioan Gură de Aur Cea mai veche este anafora Sf Vasile cel Mare (într-o scurtă ediție), ulterior, sub influența sa, așa-numita "liturghie a Sf Iacov " Liturghia lui Ioan Gură de Aur este o reelaborare a unei anafore antice antiohiene Toate cele trei liturghii editate în a doua - - II Istoria instituțiilor și a cultului jumătate - sfârșitul secolului al IV-lea și sunt în prezent principalele anafore ale Bisericii Ortodoxe și ale majorității Bisericilor necalcedoniene Antiohia în secolul al VII-lea după cucerirea arabă, închinarea a fost puternic influențată de tradiția Ierusalimului Ca urmare a acestei influențe, liturghia principală a Bisericii din Antiohia devine "liturghia Sf Iacov" (vezi mai jos) În secolele X-XIII Biserica Antiohiană trece la ritul Constantinopolitan (bizantin), iar arabă devine principala limbă liturgică Anafora bizantină (constantinopolitană) aparține tipului anatolian și este formată din anafore ale Sf Vasile cel Mare și Sf Ioan Gură de Aur Caracteristicile sale: ) în intercessio, cei vii sunt pomeniți după morți (în alte anafore anatoliene este adevărat opusul); ) imneza se încheie cu exclamația "Tău de la Tău Îți aduc mereu și pentru toate" și altele Pentru o anaforă, St Vasile cel Mare se caracterizează prin profunzimea gândirii teologice, o abundență de citate din Sf Scripturi, prelucrare literară atentă Anafora Sf Ioan Gură de Aur este mai compact și concis, dar se distinge și prin eleganța limbajului În zilele noastre, anafora de tip bizantin este folosită în toate Bisericile Locale Ortodoxe Anafora Ierusalimului, ca și cea bizantină, aparține tipului anatolian Cea mai veche formă a acestui rang datează din prima jumătate a secolului al IV-lea Îi lipsea o narațiune despre economia mântuirii (în partea praefatio) și anamneză Mai târziu, rugăciunile penitenţiale au fost adăugate acestui rang O formă ulterioară a acestei anafore este "liturghia Sf Iacov", compilat, după cum am menționat deja, din cea mai veche formă a anaforei din Ierusalim și a anaforei lui Vasile cel Mare Ritul anaforei din Ierusalim a fost adoptat și de monahismul palestinian (în primul rând de către monahii Lavrei Sfântului Sava cel Sfințit) După cucerirea persană ( ) și apoi cucerirea arabă a Ierusalimului ( ), călugării din Lavra Sf Savvas a completat clerul rărit, iar tradiția liturgică monahală a devenit baza pentru renașterea ritului Ierusalimului În cele din urmă, anafora romană este un rit de trecere special care nu se întoarce la anaforele orientale Ritul roman al Anaforei (Liturghiei) a fost scris inițial în latină Caracteristica sa principală este că unele părți ale anaforei sunt - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) schimbătoare în funcție de ziua anului bisericesc, părțile neschimbate formează baza Liturghiei Cea mai veche informație despre rangul roman al anaforei este cuprinsă în eseul "Despre Sacramente (Acțiuni sacre)" {De sacramentis), atribuit Sf Ambrozie din Milano Dacă această atribuire este corectă, atunci datele noastre despre anafora romană se întorc, cel puțin parțial, în secolul al XV-lea, i e în antichitate nu sunt inferioare principalelor anafore orientale Părți ale unei anafore romane (părți modificabile cu caractere cursive): ) dialog introductiv (începe cu salutul "Domnul este cu tine", ca în anafora alexandriană); ) praefatio (începe cu cuvintele Vere dignum - "Cu adevărat vrednic "), ) Cântecul serafimilor (Sanctus) în formă deplină, ca în anaforele anatoliene; ) Prima rugăciune pentru primirea jertfei lui Te, igitur ("Deci, Tu "); ) mijlocirea I, constând în rugăciuni: a) Rugăciunea pentru Biserica Te, igitur ("Deci, Tu "); b) Memento, Domine ("Adu-ți aminte, Doamne ") - o rugăciune pentru cei vii; c) Communicantes ("Având părtășie ") - pomenirea sfinților; d) a -a rugăciune pentru acceptarea jertfei lui Napa igitur ("Deci, aceasta ")', ) Prima epicleză (sau a treia rugăciune pentru acceptarea jertfei) Quam oblationem ("Ce ofrandă "); ) "înființare" (institutio) Qui pridie ("Care în ajunul "); ) anamneză Unde et memores ("De aceea, amintirea "); ) a -a rugăciune pentru acceptarea jertfei Supra quae ("Pe care "); ) Epicleza a -a ("crescătoare") Supplices te rogamus ("Tăiați, vă cerem "); ) intercessio II: Memento etiam ("Amintiți-vă din nou ") - despre morți, apoi Nobis quoque ("Și nouă ") - despre cei vii (secvență ca în anafora bizantină); ) slăvirea lui Dumnezeu pentru sfințirea dată prin Hristos: Per quem ("Prin cine "); ) doxologie finală și "amin" Anafora romană are o structură complexă, nu există o invocare explicită a Duhului Sfânt, care este menționat doar în doxologia finală, rugăciunile pentru acceptarea jertfei sunt distribuite aproape pe tot parcursul ritualului Liturghiei și nu sunt separate într-un bloc separat, ca în - - II Istoria instituţiilor şi cultul rândurilor liturgiilor răsăritene Din punct de vedere literar, rangul roman este mult inferior anaforelor orientale Anafora ambrosiană, care are o serie de trăsături minore, este foarte apropiată de rangul roman După ce a depășit iconoclasmul și triumful Ortodoxiei, monahismul își mărește brusc influența în imperiu În Biserică sunt distribuite tipoane liturgice monahale, imnuri și cărți liturgice, iar practica ținerii zilnice a Liturghiei este împrumutată de la mănăstirile kinoviale Studian Typicon, compilat în secolul al IX-lea, se bucură de o mare influență şi a unit în sine cartele mai vechi ale Bisericilor din Ierusalim şi Constantinopol După secolul al IX-lea ritul liturgic bizantin primește un aspect aproape modern Cât despre obiceiul străvechi de a ține cine de dragoste în temple - agape (vezi mai sus, p ), apoi în secolul al IV-lea au fost desfiinţate oficial (drepturile ale Consiliului Local al Laodiceei) Sf Ioan Gură de Aur la sfârșitul secolului al IV-lea vorbește despre agape ca despre un obicei care a devenit deja învechit În Occident, ele au fost interzise de Consiliul de la Cartagina în , iar apoi de Consiliul de la Auxerre în Cu toate acestea, este probabil ca agapele să fi continuat să fie efectuate fără permisiune, așa că interdicția a trebuit să fie repetată la sfârşitul secolului al VII-lea (drepturile ale Sinodului Ecumenic Trullo) Cateheza și Taina Botezului Practica catehumenilor și botezul în secolul al V-lea iar perioada ulterioară în ansamblu a repetat practica epocii anterioare Au existat încă abordări diferite ale întrebării la ce vârstă este permis să luați St Botez În înțelegerea esenței acestui Sacrament, punctul de vedere pe care o persoană îl acceptă în Sf Botezul "veșmintelor nestricăciunii" (Vas Vel Poel ), "pecetea nemuririi" (Eusebius Kes Life of Const GV, ) În consecință, numărul oamenilor care doreau să spele păcatul originar și să ia parte la viața veșnică a crescut rapid Și ei și-au dorit același lucru pentru copiii lor nou-născuți - prin urmare, problema botezului copiilor de la acea vreme, ca și înainte, nu a părăsit agenda Practica antică a catehezei (cateheza) a dat relevanță acestei probleme (vezi I b) Conform obiceiului bisericesc, cei care erau acceptați în Biserică trebuiau anunțați, adică luminează în adevărurile credinței Între timp, a fost imposibil să anunți bebelușii din cauza incapacității lor complete de a asimila adevărurile dogmei creștine la o vârstă atât de fragedă Pe de altă parte, mortalitatea infantilă ridicată la acea vreme i-a forțat pe părinți să aibă grijă de botezul copiilor lor cât mai devreme posibil, fără a aștepta până când aceștia ajung la conștiință - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) rasta Această dilemă între nevoia de a accepta în mod conștient creștinismul și riscul de a-ți pierde copilul fără a-i oferi Sf Botezul era hotărât în moduri diferite în funcție de tradițiile locale Da, St Grigore Teologul recomandă botezul pruncilor în caz de pericol pentru viață - "căci este mai bine să fii sfințit fără conștientizare decât să părăsești viața fără a primi pecete și inițiere" Dacă nu există niciun pericol, atunci pruncii ar trebui să fie botezați numai după trei ani, deoarece până în acest moment ei, deși nu înțeleg pe deplin ce se întâmplă, pot deja să înțeleagă și să răspundă la întrebări (cf XL, ) Consiliul Local Cartaginez din îi anatemizează pe cei care resping botezul copiilor ca fiind fără păcat și nu au nevoie de purificare - de fapt, așa cum a hotărât Sinodul, păcatul lui Adam se află și asupra bebelușilor (dreapta PO ( )) După ce creștinismul a devenit singura religie legală în Occident și Răsărit, iar competiția dintre diferite doctrine religioase (și, prin urmare, nevoia de a alege în mod conștient între ele) a devenit un lucru al trecutului, vechea practică a anunțului lung și atent a dispărut odată cu el Drept urmare, deja în Evul Mediu timpuriu, botezul copiilor a devenit larg răspândit, care a trecut apoi de la Bizanț la Biserica Rusă Cu toate acestea, este evident că în prezent creștinismul din Rusia nu este singura viziune posibilă asupra lumii, iar mortalitatea copiilor din țara noastră este mai mică decât era în antichitate Prin urmare, chiar în timpul nostru în Biserica Rusă, probabil că ar fi potrivit să reînvie practica antică a catehumenilor pentru a evita cazurile foarte neplăcute când oamenii botezați în copilărie cad ulterior într-un mediu ateu sau confesional și săvârșesc de fapt doar apostazie pentru că nu au acceptat în mod conștient creștinismul În plus, celebrarea liturghiei catehumenilor, care în Biserică a devenit doar un tribut adus tradiției, ar fi putut dobândi sensul spiritual de odinioară Anunțul sistematic al celor care se pregătesc să intre în Biserică a atins apogeul în secolul al XV-lea S-au păstrat ciclurile catehetice ale semănării Chiril al Ierusalimului, Grigorie de Nyssa, Ioan Gură de Aur, Ambrozie din Milano și alții Proclamația în forma clasică a existat în Bizanț cel puțin până în secolul al IX-lea (Din aceasta vreme s-au pastrat ultimele anunturi sistematice ale Sf Teodor Studitul) Ulterior, când botezul copiilor a prevalat în sfârșit, anunțul pre-botez a devenit probabil doar episodic În secolul al IV-lea, după cum reiese din "Decretele apostolice" (VI, ), unii oameni amână Sf Botezul, zăbovind multă vreme în - - II Istoria instituțiilor și a cultului rang de catehumeni Potrivit informațiilor disponibile, aceștia au inclus și persoane foarte autorizate Deci, s-a spus deja că St Constantin cel Mare și fiul și moștenitorul său Constanțiu al II-lea au fost botezați cu puțin timp înainte de moartea lor Imp Teodosie cel Mare a fost botezat la Salonic în în timpul unei boli Sf Grigore de Nyssa și Vasile cel Mare au fost botezați abia la sfârșitul educației lor laice, Sf Ambrozie din Milano și Nectarie din Constantinopol au fost botezați numai după alegerea lor în scaunele episcopale Adulții au fost botezați de Sf Ioan Gură de Aur și Fericitul Ieronim din Stridon, ca sora Sf Grigore Teologul Gorgonius - în ciuda faptului că toți proveneau din familii creștine și mulți dintre ei erau cunoscuți pentru evlavia lor chiar înainte de botez Date interesante despre ritul Botezului în secolele IV-V cuprinse în canoanele bisericeşti din secolul al V-lea Astfel, Canoanele și ale Consiliului Local din Laodiceea (a doua jumătate a secolului al IV-lea) vorbesc despre admiterea în Biserică a ereticilor pocăiți, cu condiția ca aceștia să-și anatemizeze ereziile proprii și ale altora, iar unele li se recomandă a fi acceptate conform rangul "ușurat", printr-o singură crismație (acesta includea novațienii, fotinienii apropiați de arianismul moderat și "secolul al XIV-lea" - KVD / Miodetshidny), și cei mai ireconciliabili sectari montaniști sunt ordonați să fie rebotezați Canonul al VII-lea al Sinodului II Ecumenic vorbește mai detaliat despre același lucru (de fapt, canonul se referă la secolul al V-lea), care descrie procedura de acceptare a ereticilor și sectanților Deci, arienii, macedonenii, savatianii și novatenii au fost acceptați printr-o mărturisire scrisă de credință și o anatemă ereziilor, după care au fost unși ("întipăriți") pe frunte, ochi, nas, gură și urechi cu rugăciunea "The pecetea darului Duhului Sfânt" Sabellienii, care predau despre "paternitatea sonică", montaniștii și eunomienii - arian-anomeenii extremi, mărginiți cu maniheeni și botezând într-o singură scufundare - ar trebui acceptați ca eleni În prima zi au fost consemnați ca creștini, în a doua - în catehumeni, în a treia - li s-au făcut exorcisme (rugăciuni pentru izgonirea duhurilor rele) cu trei lovituri în față și în urechi, după care au fost anunțați în un ordin canonic, care le permite să participe la închinare și ascultarea Evangheliei la liturghia catehumenilor Apoi au fost botezați Acest ordin a fost confirmat în secolul al VII-lea la Sinodul Ecumenic Trulla (dreapta ) În Biserica Alexandriană secolele IV-V Botezul se făcea după ordinul, care era foarte apropiat de cel bizantin, acceptat acum în Biserica Ortodoxă Ca în vremurile trecute, acceptarea Tainelor - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) stva a fost precedată de un anunț Lepădarea botezatului de la Satana s-a făcut după formula: "Te leapăd de tine, Satana, de toate lucrările tale, de toți îngerii tăi, de toată mândria ta și de toată slujirea ta" (Kir Alex Comm, pe Ps ) În eucologia egipteană, Episcop Serapion lui Tmuissky (secolul al IV-lea, textul a apărut doar în lista secolului al XI-lea) conține rugăciuni ale ritului Botezului: rugăciunea de consacrare a apei, "pentru cei botezați", "după renunțare" (de la Satana) , "după primire" (botez), după Botez, cu privire la sfințirea "ungerii" (untdelemnului) și a crismei (creșterii) pentru cei care sunt botezați Ca și în vremurile anterioare, Botezul în secolele IV-V avea loc mai ales în ajunul Paștelui Săptămâna Luminoasă a fost dedicată instruirii ulterioare a noilor botezați în adevărurile dogmei Taina pocăinței Sacramentul pocăinței în secolul al V-lea desfășurată într-o formă particulară de pocăință publică în patru grade, moștenită din epoca anterioară (uneori este numită inexact "mărturisire publică") Astfel, în penitențe canonice ale Sf Vasile cel Mare pentru păcătoși nu există nicio prevedere pentru pocăință decât cea publică Cu toate acestea, la sfârșitul secolului al IV-lea la Constantinopol erau deja numiți preoți speciali pentru spovedania secretă Astfel, ia naștere o nouă formă a acestei Taine - așa-zisa mărturisire secretă, care presupune prezența unui pastor-mărturisitor Pare foarte probabil că noua formă a apărut sub influența practicilor monahale de pocăință - la urma urmei, pocăința publică nu era practicată în mănăstiri, deoarece nu era adaptată ritului liturgic monahal Cu toate acestea, până la începutul secolului al IX-lea se păstrează pocăința publică (menționată de Sfântul Teodor Studitul) Apoi iese în sfârșit din uz Istoria timpurie a ritualurilor mărturisirii secrete nu a fost încă scrisă, deoarece sursele noastre despre aceasta datează dintr-o perioadă destul de târzie (nu mai devreme de secolele VIII-IX) Primele manuale scrise (neexistente) pentru mărturisitori apar, probabil, încă din secolul al VI-lea Se numeau canonari (în Orient) sau penitentali (în Occident) Pe lângă întrebările adresate copilului duhovnicesc și rugăciunile permisive, astfel de cărți conțineau și penitențe pentru diferite păcate Una dintre aceste colecții penitenciale a ajuns până la noi sub numele de Patriarhul Constantinopolului Ioan al IV-lea cel mai repede ( - ), deși în realitate nu îi aparține și, în forma ei existentă, aparține unui timp mult mai târziu În Biserica din Alexandria, judecând după Eucologiile copte de mai târziu, Taina Pocăinței consta în mărturisirea păcatelor și în - - II Istoria instituțiilor și a cultului cusut rugăciune Cu toate acestea, este imposibil de spus exact când în Bisericile locale și patriarhiile mărturisirea secretă a început să înlocuiască sistemul antic de pocăință publică din viața de zi cu zi - probabil, acest lucru s-a întâmplat nu mai devreme de secolele VI-VII Misterul Massiunii Ca și în perioada anterioară, în secolul al V-lea iar mai târziu, vindecarea plină de har a bolnavilor a fost practicată în diverse moduri - în special, prin punerea mâinilor (Amer Mediol Despre pocăință I, ; Possid Gen Augustin ) sau prin ungerea cu ulei sfințit (Jo Golden Talk, despre Matei XXXII, ) Ritul Sfintirii Masserii in secolele V-IX cunoscut de noi foarte aproximativ, deoarece informațiile din surse sunt foarte rare Se poate presupune că în diferite tradiții locale au existat multe astfel de ranguri, care până în Evul Mediu târziu nu au fost niciodată aduse la unitate (acest lucru este dovedit de diversitatea unor astfel de ranguri în eucologiile bizantine care au ajuns până la noi) În vechea tradiție siriană, ritul Sfințirii Massului a fost numit "taina lămpilor" - probabil, pentru sfințire era folosit uleiul din lămpile bisericii, cu care bolnavii erau apoi unși În eucologia egipteană, Episcop Serapion din Tmuisi a păstrat rugăciunile pentru sfințirea uleiului pentru bolnavi Din această eucologie aflăm că în Biserica Alexandriană a secolului al XV-lea uleiul era sfințit împreună cu apă (în euchologiile bizantine - cu vin), uneori chiar și cu pâine Sfințirea uleiului a avut loc în timpul liturghiei - mai exact, după anaforă, dar nu și în timpul proskomediei, ca în euchologiile bizantine timpurii În euchologiile bizantine, ritul Sacramentului Massului conținea șapte lecturi și rugăciuni apostolice și evanghelice, ulterior trec în euchologiile Bisericii Copte Informații despre Ungerea Massului în Răsărit sunt date de "Predica despre cei care au murit în credință" (sec VIII?), atribuită Sf Ioan Damaschinul Acest text distinge între Sf crismul și "un alt untdelemn, cu care, dorind să ungă pe cei bolnavi, se împărtășește mai întâi la ungere și apoi unge pe cei necăjiți" Numeroase povești despre vindecarea bolnavilor cu ajutorul uleiului sunt cuprinse în literatura monahală a secolelor IV-V ("Istoria călugărilor egipteni", "Viața Sfântului Ilarion" de Fericitul Ieronim, "Lavsaike" de Palladius din Elenopolsky etc ) Într-o serie de surse există informații că nu numai oamenii, ci și animalele au fost vindecate cu ulei Izvoarele latine ale secolelor IV-VI dați o idee despre practica Uncțiunii în Occident Deci, într-una din scrisorile Papei, Sf Inocent / datat , se relatează că uleiul trebuie sfințit - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) este uns de un episcop, cu toate acestea, nu numai preoții pot unge bolnavii cu ulei sfințit, așa cum este indicat în Epistola Sf Iacov (V, - ), dar și laici Episcopul însuși nu unge, pentru că nu poate să-i viziteze pe toți bolnavii din cauza treburilor lui (Poel VIII, ) În viața latină a Sf Martin (secolele IV-V) se relatează că sfântul a vindecat o fată bolnavă, dându-i să bea uleiul sfințit (Sulp Sev Viața Sfântului Martin ) Același lucru este relatat și în viața Sf galic Genofeva (sec V) În secolul VI Sf Cezarea Arelatsky ne-a învățat că poți fi vindecat de boală prin St Împărtășania și ungerea pe tine și pe cei dragi tăi cu untdelemn binecuvântat și o astfel de ungere a dat și eliberarea de păcate (Cezar Arelat Bes , ) Desigur, catehumenii și penitenții nu au fost admiși la acest Sacrament Același lucru este raportat de autorii bisericești latini din secolul al VII-lea Potrivit Sf Venerabilului Beda (secolul al VIII-lea), uleiul trebuie sfințit de episcop (Tolk, despre Marcu II, ), iar iertarea păcatelor în Taina Massului s-a realizat numai prin pocăință în fața presbiterului (Tolk, despre Iacob) ) Sacramentul Preoției Vezi II a : Evoluția instituțiilor bisericești în secolele IV-IX, capitolele "Consacrarea unui episcop", "Consacrarea unui presbiter și a unui diacon" Misterul Căsătoriei Sacramentul Cununiei in secolele V-IX primește o dezvoltare ulterioară și până la sfârșitul acestei perioade ia forme foarte apropiate de ritualurile de nuntă moderne din biserică Se pare că abia până la sfârșitul secolului al IV-lea în Biserică este larg răspândit obiceiul bisericii binecuvântarea căsătoriei și celebrarea Sfintei Liturghii cu această ocazie Scriitorul latin Zenon din Verona (secolul al IV-lea) menționează pentru prima dată căsătoria ca taină bisericească: "Dragostea conjugală cu doi oameni printr-un venerabil Sacrament combină doi într-un singur trup" (Despre credință, speranță și dragoste, ) Alte mențiuni despre căsătorie ca "sacrament" în secolul al IV-lea (Sf Ioan Gură de Aur, Fericitul Augustin) caracterizează prin acest cuvânt nu ritul bisericesc, ci uniunea căsătoriei în sine, urmând astfel cuvântul apostolic (Ef V, ) În același timp, în diferite Biserici, au început să prindă contur propriile rituri ale Tainei Cununiei, în care sunt folosite pe scară largă ritualuri antice (păgâne sau de origine evreiască), precum prezentarea darurilor de căsătorie miresei, unirea a mainilor sotilor, punerea in coroane, acoperirea fetei miresei cu un voal, aranjarea unei ceremonii de casatorie un ospat, o procesiune la casa mirelui cu intonarea de imnuri etc - - II Istoria instituțiilor și a cultului Ceremonia de căsătorie păstrează multe asemănări între diferitele popoare, explicate prin percepția căsătoriei ca o uniune în scopul procreării Prin urmare, în riturile de căsătorie au existat întotdeauna elemente ale cultelor fertilității (și uneori culte funerare asociate cu acestea - de exemplu, acoperirea miresei cu un văl alb care seamănă cu un giulgiu și plângerea ei ca și cum moarta este asociată cu simboluri funerare) Nu există urme evidente ale tradițiilor păgâne în ritul creștin al căsătoriei, cu excepția, poate, a adunării mâinilor și a încununarii proaspăt căsătoriți cu coroane de flori Obiceiul antic greco-roman de a cânta un cântec de căsătorie - epitalamus, himen - este înlocuit în creștinism de cântarea de imnuri și rugăciuni bisericești Apologeți și părinți proeminenți ai Bisericii s-au opus asimilării tradițiilor căsătoriei păgâne de către Biserică Astfel, îmbrăcarea coroanelor de flori pentru tinerii căsătoriți a fost condamnată energic de Tertulian (Despre coroană XIII, ; XIV, ) și Sf Grigore Teologul (camera ) Cu toate acestea, deja în secolul al V-lea Sf Ioan Gură de Aur interpretează coroana căsătoriei într-un mod ascetic - ca simbol al victoriei proaspăt căsătoriți asupra plăcerilor trupești (Explicație, la Tim IX, ) În legătură cu încheierea căsătoriei, Hrisostom mai amintește de vechea tradiție romană a contractului de căsătorie, de ținuta deosebită a miresei, de prezența preoților la căsătorie, de rugăciuni și binecuvântări, precum și de sărbătoarea nunții Aproximativ aceeași ceremonie de căsătorie este descrisă în Lausaica lui Palladius Astfel, în Orient până în secolul al V-lea există un ritual special de binecuvântare bisericească a căsătoriei În Occident, un astfel de rang se conturează aproximativ în același timp - până la începutul secolului al V-lea Deja la sfârșitul secolului al IV-lea în mesajul Papei Siricius (pop XLI, ) se spune că preotul îi binecuvântează pe cei proaspăt căsătoriți, fiind menționat și ritul "acoperirii" (velatio) a miresei sau chiar a ambilor proaspăt căsătoriți cu un văl special Cam în aceeași perioadă, Sf Ambrozie din Me-diolansky (compartiment LXII, ) În secolul al V-lea ritualul căsătoriei bisericești din Occident includea rugăciunea preotului, ritualul unirii mâinilor, velația și Împărtășania Sfintelor Taine Cu toate acestea, participarea clericilor la căsătorie putea fi foarte limitată, în unele provincii liturghia de căsătorie nefiind săvârșită Nici nunta nu era un element obligatoriu al ritului occidental Dimpotrivă, nunțile și Împărtășania la Liturghie au prins rădăcini peste tot în Orient În Biserica Alexandriană secolele IV-V încheierea căsătoriei a fost însoțită de multe acțiuni procesuale - acestea au inclus numeroase rugăciuni, ungerea mirelui și a miresei celor consacrați - - Secţiunea I Biserica în Imperiul Creştin ( - ) cu ulei, nuntă, veşminte, logodnă şi semnarea unui contract de căsătorie secolul IX ceremonia nunții în Orient și la Constantinopol a devenit omniprezentă În acest moment, conform mărturiei Sf Teodor Studitul, există deja o "rugăciune de nuntă sacră", care coincide cu rugăciunea a treia și a patra modernă a ritului de nuntă bizantin La începutul secolului al IX-lea (și cel mai probabil, deja în secolul al VIII-lea) nunta conține invocarea Harului Divin și este săvârșită ca Taină bisericească cu drepturi depline - din acest motiv, nunta este interzisă pentru a doua căsătorii Ritul bizantin al binecuvântării bisericii a căsătoriei ne este cunoscut abia din secolul al VIII-lea - din acest moment datează cele mai vechi dovezi ale eucologiilor bizantine Întrebări de securitate pe această temă Ce rituri antice ale Euharistiei (anafora) cunoașteți? Numiți momentul apariției lor și enumerați pe scurt principalele caracteristici De ce până în secolul IV inclusiv în Biserică, catehumenii au predominat în scopul intrării conștiente în Biserică, iar după secolul al IX-lea A devenit botezul copiilor o practică tipică? De ce pocăința publică a fost înlocuită treptat de mărturisirea secretă în Biserică? Care a fost diferența dintre ceremoniile de căsătorie ale bisericii din Orient și din Occident? Până la ce oră poate proiecta final ca o biserică Sacramentele căsătoriei? Literatură suplimentară pe această temă Almazov A Istoria riturilor Botezului şi Cresmaţiei Kazan, Sfânta Liturghie Antiohia (fără autor) // PE T II M , S - Serviciu divin (fără autor) // PE T V M , S - Zheltov M S Cultul alexandrin // PE T I M , S - ( - ) Zheltov M S Anaforă // PE T II M , S - ( - ) Zheltov M S Sfânta Liturghie Antiohia Trimestrul III GVv (conform Decretelor Apostolice) // PE T III M , S - Zheltov M S Slujba binecuvântării căsătoriei // PE T VI M , S - ( - ) Zheltov M , diacon; Tkachenko A A Euharistia în Biserica a IV-a - prima joi Vv // PE T M , S - Liturghia Ierusalimului (fără autor) // PE T XXI M , S - Hilarion (Alfeev), episcop Ortodoxie T M , S - (Ch "Sacramente şi ritualuri") - - II Istoria instituțiilor și a cultului Mihailov P B Locul și semnificația mistagogiei în practica catehetică a Bisericii antice // XX Conferința teologică anuală a PSTGU: Materiale M , T S - Pentkovsky A M Cultul bizantin // PE T VIII M , S - ( - ) Pentkovsky A M Practica penitențială a Bisericii creștine în a doua jumătate a mileniului I d Hr // Învățătura ortodoxă despre sacramentele bisericești: Proceedings of the V International Theological Conference of the Russian Orthodox Church (Moscova, - noiembrie ) M , T S - Skaballanovich M Explicativ Typicon Expunere explicativă a Typiconului cu o introducere istorică M , [ed întâi: Kiev, ] p - , - (liturghia secolelor V-VIII) Tkachenko A A Unction // PE T XVIII M , S - ( - ) Waibro X Liturghia Ortodoxă: Dezvoltarea Liturghiei Divine Euharistice a Ritului Bizantin Moscova, , p - (sacramentul Euharistiei în secolele IV-IX) II d Cercuri de închinare Posturi și sărbători (KA Maksimovici) Conceptul de cercuri de cult Cercul liturgic este un ciclu de cult într-o anumită perioadă de timp în liturghie În conformitate cu perioadele, cercurile de cult sunt împărțite în zilnic, săptămânal și anual Acesta din urmă, la rândul său, este împărțit într-un cerc mobil și un cerc fix de cult Închinare zilnică, săptămânală și săptămânală (duminică) Cercul zilnic include tipuri zilnice de slujbe - Vecernie, Comple, Birou de la miezul nopții, Utrenie, Orar Toate aceste tipuri de slujbe zilnice datează chiar din primele timpuri ale Bisericii, când rugăciunile erau săvârșite în mod regulat, zi și noapte, în timpul zilei Până la sfârșitul secolului al III-lea ansamblul slujbelor zilnice era apropiat de modern, dar formarea sa definitivă în diferite Biserici Locale are loc mai târziu - în secolele IV-V În biserici, rugăciunile erau făcute în zori, la , și după-amiaza (adică, conform relatării noastre, pe la ora , la prânz și la după-amiaza) și în seara, la apus La rugăciuni au participat clerul și mirenii - acestea din urmă mai ales seara și în zori Pentru călugări și clerici, rugăciunea era prescrisă de șapte ori pe zi, conform Ps ( ), : "De șapte ori pe zi Te slăvesc pentru judecățile dreptății Tale " - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Tradiția Apostolică (cap - ) descrie masa de seară a creștinilor din secolul al III-lea, la care a fost celebrată Euharistia Ritul acestei mese-liturghii cuprindea, pe lângă cântarea psalmilor, și binecuvântarea luminii serii de către episcop: diaconul a adus o lampă, după care s-a citit o rugăciune de mulțumire către Dumnezeu Tatăl pentru "iluminare prin Isus Hristos" și acordarea nu numai a luminii zilei, ci și a "luminii serii", adică lumini de lampă Ritul Vecerniei Ortodoxe s-a dezvoltat ulterior din acest rit Ritul de binecuvântare a pâinilor ca parte a Vecerniei la Privegherea Toată Noaptea provine și din cina antică, Euharistia Cele mai importante părți ale ciclului zilnic de cult în secolul al IV-lea au fost utrenie și vecernie Potrivit "Decretelor apostolice" (VIII, - ), slujba de seară, condusă de episcop, începea cu cântarea psalmului luminos ( ( ) - "Tie, Doamne, am strigat"), după pe care diaconul a proclamat o rugăciune pentru catehumeni, "covârșiți" (duhuri necurate), luminați (botez) și pocăiți Apoi toate persoanele numite au părăsit întâlnirea, iar ecteniile credincioșilor au început cu îngenuncherea La final, episcopul a citit o rugăciune cu pomenire a facerii lumii, mulțumire pentru lumină și mai multe cereri, apoi a pus mâna pe fiecare dintre cei prezenți și toți s-au împrăștiat Rugăciunea de dimineață a fost structurată similar, doar la început s-a cântat un alt psalm ( ( )), rugăciunile erau și ele diferite Așa arătau ei în secolul al XV-lea vecernie și utrenie În timpul acestor slujbe nu a fost rostită nicio predică În Antiohia, secolul al IV-lea Vecernia a fost servită, se pare, nu în fiecare zi Da, St Ioan Gură de Aur, în perioada antiohiană a vieții sale, a fundamentat în mod specific necesitatea celebrării zilnice a slujbelor de seară și de dimineață prin porunca Vechiului Testament a jertfelor zilnice În Ierusalim, conform unui pelerin occidental la sfârșitul secolului al XV-lea Egeria, Vecernia era servită zilnic A început la ora după-amiaza (pe la ora la numărătoarea noastră) cu o adunare a credincioșilor în paraclisul Învierii lui Hristos Acolo, din lampa instinctă care ardea în peștera Sfântului Mormânt, s-au aprins lumânări și lămpi din templu Apoi au cântat psalmi și antifoane "luminoase", după care episcopul și preoții au intrat în templu și s-au așezat la locurile lor Apoi s-au cântat din nou psalmii și antifoanele, diaconul a recitat ectenia, episcopul a citit o rugăciune, apoi alta - înclinându-se peste catehumeni, apoi înclinându-se asupra credincioșilor După aceea, s-a aranjat o litie cu procesiune, mai întâi la Cruce, iar apoi la capela din spatele Cre - - II Istoria instituțiilor și a cultului sută După o serie de rugăciuni, toată lumea a ajuns sub binecuvântarea episcopului În secolele V-VIII noi psalmi (inclusiv Ps ), refrene imnografice (analogii viitoarelor stichere despre "Doamne, am strigat") au fost introduși în ritul Vecerniei din Ierusalim; piesa "Quiet Light"; intrarea clerului în altar la cântarea unui psalm și "Aleluia" (sau troparia specială); prokeimenon; imnul "Vouchify, Doamne"; mari ectenii și rugăciuni La sfârşitul Vecerniei, Ps CXX cu refrene (analogii sticherei de mai târziu pe vers), litanii, cântecul lui Simeon Dumnezeul-Primitorul "Acum ai dat drumul", "Sfânt, Sfânt, Sfânt " și "Tatăl nostru" După Vecernie s-a săvârșit o procesiune cu imnuri, la final o ectenie specială și au sunat mai multe rugăciuni Acest rit de cult conciliar a fost asimilat și în mănăstirile orașului din Asia Mică, Siria și Palestina (dar nu și în Egipt, unde s-au format propriile tradiții ale cercului zilnic de cult - vezi mai jos) Conform unui ordin special, Vecernia a fost slujită în acest moment în Biserica Romană și în Occident în ansamblu - includea imnuri și psalmi variabili, a căror alegere era determinată de ziua săptămânii După obiceiul roman de a împărți noaptea în veghe, în primele trei - seara, la miezul nopții și la strigătul cocoșului - se cântau de obicei trei psalmi; în cea de-a -a veghe, în zori, se cântau psalmi laudatori (laude) Din secolul al V-lea rugăciunile de noapte cad în desuetudine, se păstrează doar rugăciunea de dimineață, în care s-au îmbinat psalmii de noapte și de dimineață Structura Utreniei în secolul al V-lea cunoaștem dintr-un monument liturgic foarte vechi, care este o ediție specială a "Tradiției apostolice" și datează cam din secolul al V-lea În istoriografie, a primit numele condiționat "Testamentul Domnului nostru Iisus Hristos" Ritul Utreniei descris aici este format din două rugăciuni ale episcopului, psalmi și patru cântări din Vechiul Testament între ele, lecturi din Sfânta Scripturi (profeții, Apostolul și Evanghelia), două predici (una pentru toți, inclusiv catehumenii, a doua numai pentru credincioși) cu rugăciuni solemne între predici - una pentru catehumeni, cu punerea mâinilor și demiterea , celălalt pentru credincioși cu vestirile diaconului și îngenuncherea După Utrenie, a fost săvârșită Euharistia Secvențele slujbelor cercului zilnic (în primul rând Vecernia și Utrenia) au fost adunate într-o carte liturgică specială, Cartea Ceaselor, care s-a format în cele din urmă în Biserică abia în secolul al VIII-lea De atunci, venerarea ciclului zilnic în Bizanț a devenit relativ uniformă și ia, s-ar putea spune, forma sa clasică - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Ciclul de închinare săptămânală a inclus amintiri distribuite pe parcursul zilelor săptămânii Începutul celui de-al șaptelea cerc este duminica Memoria sfinților sărbătorită în fiecare zi a săptămânii a variat foarte mult în diferite tradiții locale Cel de-al șaptelea ciclu de închinare în Biserica Ortodoxă atinge o relativă uniformitate abia în secolul al XI-lea Sâmbăta şi duminica, credincioşii urmau să meargă la templu (Apost Post II, ; VIII, ) Duminica, liturghia era slujita obligatoriu (ibid , II, ) Miercuri și vineri, conform tradiției străvechi ("Didache"), se ținea postul (ibid , V, ; VII, - ) Potrivit lui Socrate, în Alexandria s-au onorat aceste zile cu o slujbă fără Euharistie (Cherk ist V, ) Probabil că această slujbă a dat naștere Liturghiei Darurilor mai înainte sfințite, care în unele dintre cele mai vechi monumente este atribuită Sf Apostolii Marcu și Petru, care au predicat în Alexandria, precum și Sf Atanasie cel Mare Sâmbăta dintre cele șapte zile era sărbătoare (posturi apostolice VII, ; VIII, ; Socrate Biserică ist VI, ; Laod ) În Occident, "Liturghia" se oficia zilnic - apoi acest obicei a fost adoptat în Orient (Vas Vel Poel ) Cu toate acestea, în locuri diferite obiceiurile erau diferite Numai în timpul Rusaliilor, de la Paști până la Treime, a existat pretutindeni o slujbă deplină zilnică cu Euharistia; dimpotrivă, în Postul Mare, Euharistia era săvârșită doar sâmbăta și duminica (Laod ) Aceste slujbe erau de obicei însoțite de o predică Dintre zilele săptămânii, prima și cea mai importantă zi a fost "ziua Domnului" - duminica Din secolul al IV-lea importanța sa a crescut constant - nu în ultimul rând datorită eforturilor împăraților, care, începând de la Constantin cel Mare, au subliniat în mod repetat sfințenia acestei zile, au declarat oficial sărbătoare în imperiu (deși la început sub numele său fost, încă păgân - moare Solis, "ziua Soarelui") La începutul secolului al V-lea Arienii au organizat, duminică seara, procesiuni magnifice la Constantinopol, cu intonarea de antifoane teologice, exprimând părerile ariene despre Sfânta Treime Pentru a contracara activitatea ereticilor, Sf Ioan Gură de Aur a introdus și slujbele de noapte de sâmbătă până duminică (Istoria Bisericii Socratice VI, ) La aceste adunări (procesiuni) se cântau psalmi și antifoane, se citeau rugăciuni bisericești După aceea, s-a stabilit în cele din urmă obiceiul în Bisericile Răsăritene de a începe sărbătorirea duminicii de sâmbătă seara Deci cine - - II Istoria instituțiilor și a cultului Se obișnuiește să se țină o priveghere toată noaptea în această zi (precum și în sărbătorile majore), constând din Vecernie, Complete, Biroul de la miezul nopții, Orele și Utrenia În Occident, lupta împotriva arienilor în cult a fost condusă de Sf Ambrozie din Milano Blzh Augustin (Mărturisirea IX, ) relatează cum Ambrozie, în timpul unui conflict cu împărăteasa ariană Iustina (mama pruncului împărat Valentinian al II-lea), a forțat poporul să rămână treaz cu el în biserică și a introdus psalmodia după obiceiul răsăritean În zilele lucrătoare și în alte sărbători, oamenii care se rugau au participat la cântări în timpul serviciului divin Cultul monahal egiptean Caracteristica principală a serviciului divin din secolele V-V comparativ cu perioada anterioară a fost crearea în cadrul Bisericii a unei tradiții liturgice monahale deosebite Această tradiție (în special cea egipteană) a câștigat rapid un mare prestigiu atât în Orient, cât și în Occident, având o mare influență asupra formării cartelor liturgice (typicons) ale Bisericii locale individuale Monahismul egiptean a creat două sisteme de închinare zilnică, dintre care unul era practicat în Egiptul de Jos (de Nord), în mănăstirile din Muntele Nitrian și Schitul Skete, precum și în Chilii, iar al doilea în Egiptul de Sus (Sud) în Egipt localitate monahală Tavennisi, care a trăit după stăpânirea cenobitică a Sf Pahomie cel Mare Tradiția egipteană de Jos (anhorita) de închinare monahal presupunea slujirea de două ori pe zi - noaptea (sau dimineața devreme, cu cântatul cocoșului) și seara De luni până vineri, călugării le săvârșeau în privat și se adunau pentru o slujbă comună sâmbăta și duminica Ambele slujbe nu diferă una de alta - constau în cântarea a psalmi de către un călugăr, între care se făceau rugăciuni tăcute comune, în timpul cărora monahii stăteau cu mâinile întinse în formă de cruce și se închinau până la pământ Psalmul al doisprezecelea a fost o aleluia și s-a încheiat cu cântarea "Slavă și acum" Două lecturi au fost adăugate psalmilor (probabil sub influența cultului parohial din Alexandria) - din Vechiul și Noul Testament Tradiția de închinare a Egiptului Superior (cinovial) este mai puțin cunoscută Călugării mănăstirilor cenobitice se adunau pentru rugăciune comună nu de două ori pe săptămână, ci în fiecare zi Ciclul zilnic a constat din două servicii - dimineața (în zori) și seara Toți călugării urmau să participe la slujba de dimineață în biserică - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) mănăstiri, slujba de seară se oficia în clădirile căminelor - cămine (din latinescul dormitorium "un loc de dormit") - La înmormântarea unui frate decedat și de Paști se făcea priveghere generală de noapte Slujbele nu se distingeau printr-o structură complexă - un cititor citea de la amvon pasaje din Biblie, călugării ascultau stând, făcându-și acul La sfârșitul lecturii, toți au făcut semnul crucii, au citit "Tatăl nostru" cu mâinile ridicate, s-au umbrit din nou cu crucea și, căzând la pământ, s-au rugat în tăcere pentru iertarea păcatelor Apoi au făcut pentru a treia oară semnul crucii, s-au rugat în tăcere și s-au așezat la semn A început următoarea lectură Seara, acest ciclu a fost efectuat de șase ori la rând (așa-numita "slujbă a rugăciuni"), numărul de repetări în slujba de dimineață este necunoscut În mănăstiri sâmbăta și duminica la ora (după răsărit, adică în jurul orei ) se oficia liturghia La început a fost slujit de preoți invitați din comunitățile din jur, dar în scurt timp episcopii au început să hirotonească preoți din rândul călugărilor înșiși Astfel de călugări-preoți erau numiți ieromonahi Călugării din majoritatea mănăstirilor se împărtășeau de două ori pe săptămână la liturghia de sâmbătă sau duminică, dar deja în secolul al IV-lea a fost consemnat obiceiul împărtășirii rare, care nu a fost aprobat de către părinții fondatori ai monahismului În mănăstiri s-au păstrat agape, care au fost aranjate după liturghie După împărțirea Bisericii Alexandrine în în calcedoniți și monofiziți, monahismul egiptean a luat practic partea celor din urmă Ulterior, monofiziții egipteni (deși îl cinstesc pe Sfântul Chiril al Alexandriei nu mai puțin decât o face Biserica Ortodoxă) au format o Biserică coptă specială, în care cele mai vechi tradiții de cult monahal s-au păstrat până în vremea noastră cu cea mai mare deplinătate Ciclul anual de închinare S-a spus mai sus că ciclul anual de închinare este împărțit în două tipuri - mobil și imobil Cercul anual de închinare s-a format în jurul sărbătorii Paștelui - Învierea lui Hristos Întrucât sărbătorirea Paștelui (atât evreiesc, cât și creștin) este în mod tradițional legată de calendarul lunar evreiesc, sărbătorile ciclului în mișcare asociate cu Paștele (Înălțarea lui Hristos, Rusaliile etc ), calculate conform calendarului solar roman, se încadrează în ani diferiți la date diferite Legătura dintre sărbătoare și calendarul lunar evreiesc indică natura originală, foarte veche, a acestei sărbători Naobo - - II Istoria instituțiilor și a cultului gura, sărbătorirea după calendarul solar roman ne permite să atribuim apariția sărbătorii unui timp relativ târziu Din acest motiv, Paștele, Înălțarea Domnului, Rusaliile sunt considerate (și sunt) cele mai vechi sărbători creștine dintre cele douăsprezece În tradiția ortodoxă, textele liturgice ale cercului mobil anual sunt incluse în cărțile liturgice speciale - Triodul Postului Mare (conține slujbele Postului Mare) și Triodul Colorat (conține slujbe de la Paști până la Rusalii) Cercul anual fix de cult este un ciclu de sărbători și pomeniri, calculat conform calendarului solar roman și atribuit anumitor zile ale anului Formarea unui cerc imobil a început în secolele II-III, când Biserica a început să celebreze pomenirea martirilor, precum și sărbătorile Nașterii Domnului și Teofania După secolul al IV-lea numărul amintirilor a început să crească rapid datorită introducerii nu numai a martirilor, ci și a altor sfinți în calendarul bisericesc - ierarhi bisericești, călugări asceți și, bineînțeles, împărați Aproximativ în secolul al IX-lea, când fiecare zi a anului se dovedea a fi închinată unui sfânt sau chiar mai multor sfinți, apar Menaions liturgice, în care se fac slujbe pentru sfinți pentru fiecare zi a lunii Este timpul să sărbătorim Paștele Să începem prezentarea istoriei sărbătorilor creștine din secolele IV-IX de la evenimentul principal al anului bisericesc și punctul central al cercului în mișcare de cult - Paștele Domnului Ziua Paștilor, ca sărbătoare a ciclului anual mobil de cult, trebuia redefinită în fiecare an S-a spus deja mai sus ce dispută a provocat această întrebare în primele secole ale creștinismului (vezi I d) Există două tradiții în Biserică în această problemă În Asia Mică și parțial în Orient, așa-numiții Quartodecimani (paisprezece) au sărbătorit Paștele cu evreii pe Nisan, chiar dacă această zi nu a căzut într-o duminică și, în același timp, au încheiat Postul Mare Creștinii din Occident, Grecia și Egipt și-au rupt postul și au sărbătorit Paștele în prima duminică după Nisan În secolul GV S-a încercat reglementarea legală a timpului sărbătoririi Paștelui Astfel, Consiliul de Vest de la Arles din (dreapta ) a hotărât ca Paștele în toată lumea (par otpet ogliet) să fie sărbătorit într-o singură zi, despre care episcopul Romei să informeze "fiecare" "după obiceiul său" prin district special - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) slanie - enciclică Cu toate acestea, Roma nu a reușit să-și impună practica Orientului, deoarece calendarul roman a determinat echinocțiul de primăvară diferit de calendarul estic (alexandrian) Primul Sinod Ecumenic de la Niceea, se pare, a adoptat și un decret cu privire la sărbătorirea Paștelui (nu a fost păstrat în actele Sinodului, dar este menționat în drept al Consiliului Local al Antiohiei din (sau aproximativ ) )) Potrivit acestui decret, Paștele ar trebui sărbătorit în prima duminică după luna plină după echinocțiul de primăvară, cu alte cuvinte, în prima duminică după Nisan Astfel, s-a găsit un anumit compromis între cele două tradiții bisericești: Paștele a rămas legat de calendarul lunar evreiesc, dar sărbătoarea a fost mutată la duminică Echinocțiul de primăvară a fost decis să fie calculat conform calendarului roman ( martie) Un edict special privind interzicerea sărbătoririi Paștelui cu evreii a fost emis de Constantin cel Mare {Eusebius Kes Life Const III, ) De acum înainte, episcopii și clericii care sărbătoreau împreună cu evreii au fost supuși derogării și excomunicarii din Biserică Consiliul Local al Laodiceei la sfârșitul secolului al XV-lea (Dreapta ) ia echivalat pe Quartodecimani cu schismaticii și ereticii Cu toate acestea, tradiția de a celebra Paștele în același timp cu evreii a durat până în jurul secolului al VI-lea î Hr Formarea Pashaliei ortodoxe și adăugarea sistemelor cronologice ("epoci") Deja din secolul III în Bisericile locale, ei încep să alcătuiască așa-numitele Pashalia - tabele ale sărbătoririi Paștelui de la an (vezi d ) Pashalia s-a bazat pe principii diferite în diferite locuri - prin urmare, nu este de mirare că zilele de Paște (precum și Nașterea lui Hristos) au fost determinate diferit în ele În secolele ІП-V în Occident au folosit un tip de Pashalia de de ani bazat pe un ciclu lunar-solar de ani, în Est - o pashalia alexandriană cu un ciclu lunar-solar de ani și un "mare reproș lunar-solar" de de ani " În epoca călugărului alexandrin de la începutul secolului al V-lea Anniana ( de ani de la crearea lumii până la Întrupare), începutul creației, Buna Vestire și Învierea lui Hristos cad în aceeași zi - duminică, martie, î Hr , și d Hr Din acest motiv, și, de asemenea, pentru că această epocă alexandriană s-a întemeiat pe autoritatea pascaliei alexandrine, a căpătat un mare prestigiu în Bizanț și a fost folosită pentru a data diverse evenimente până în secolul al XI-lea, deși schimbă cronologia domniilor lui Augustus și Tiberius cu vreo zece ani - - P Z Istoria instituțiilor și a cultului În ciuda faptului că Bisericile occidentale şi răsăritene din secolul al V-lea au putut cădea de acord asupra inadmisibilității sărbătoririi Paștelui în același timp cu evreii, datele sărbătoririi Paștelui în Occident și în Orient erau încă foarte diferite Bisericile romane si alexandrine foloseau propriile metode de calcul al echinoctiului, astfel ca discrepantele in sarbatoare ajungeau la zile sau chiar la saptamani (de exemplu, in Pastele a fost sarbatorit la Roma cu cinci saptamani mai devreme decat in Alexandria) Apoi Teofil al Alexandriei, în direcția imp Teodosie I, a pregătit o masă de Paște timp de de ani ( - ), care a fost editată ulterior de Sf Chiril al Alexandriei Papa Leon cel Mare s-a ocupat de problema sărbătoririi Paștelui în (Poel , , ) Pentru rezolvarea finală a tuturor problemelor, el a considerat că este necesar să se implice oamenii de știință în lucrare (desigur, din rândul clericilor occidentali) Cu toate acestea, acest lucru a devenit posibil doar de ani mai târziu În , călugărul roman educat Dionysius cel Mic (Dionysius Exiguus) a lăsat un tratat "Despre marele ciclu al Paștelui" (Libellus de cyclo magno Paschae), în care a fundamentat autoritatea Pashalia alexandriană, deoarece este în concordanță cu hotărârile Primului Sinod Ecumenic și decretele Papei Leon cel Mare Aceasta a fost urmată de Paschalia propriu-zisă pentru anii - , constând din cicluri lunar-solare a câte ani fiecare Primul ciclu a fost o traducere din ultimul ciclu grecesc al Pashalia de Sf , în vârstă de de ani Chiril al Alexandriei, iar tabelul următor pentru de ani a fost întocmit de Dionisie însuși pe baza tradiției alexandrine Din , care a deschis al doilea ciclu, Dionisie a abandonat folosirea cronologiei conform așa-numitei "epoci dioclețiane" (începând din , anul urcării acestui împărat) În schimb, el introduce socoteala de la Nașterea lui Hristos (în Dionisie - "din Întrupare"), care de atunci a devenit normativă în Biserica Apuseană (în Bizanț nu a fost niciodată în uz oficial, iar în Rusia a fost introdus doar la începutul secolului al XVIII-lea sub Petru I) Această Pashalia a fost susținută de tronul papal și destul de curând a prins rădăcini în toată Italia, iar în următoarele două secole a înlocuit toate sistemele de cronologie alternative și mesele de Paște în Occident Așa-numitul Constantinopol ("pro-bizantin") e/u a apărut în jurul anului , bazat pe Pashalia sirio-constantinopolului, în care crearea lumii ( î Hr ) a fost mutată acum ani față de cea alexandrină eră Epoca Constantinopolului, consemnată în așa-numita "Cronică de Paște" - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) nike, plasează Nașterea lui Hristos la decembrie ( î Hr ), Patimile vineri, martie și Învierea pe martie ( d Hr ) În această epocă, este restaurată cronologia istorică a domniei lui Augustus și Tiberius, de care epoca lui Annian, după cum ne amintim, a diferit cu zece ani Din anii secolul al VII-lea atestat în inscripţii şi din secolul al X-lea epoca așa-numita bizantină ("roma") devine cea principală, în care numărarea timpului pe intervale de ani - inculpații, a căror semnificație este asociată cu impozitarea, are o importanță esențială În consecință, pentru comoditatea utilizării acestuia, începutul anului a fost amânat la septembrie (sfârșitul recoltei și începutul colectării impozitelor) Datorită începutului anului în septembrie, datele din epoca bizantină funcționează cu lunile din septembrie până în august și au o ortografie dublă Deci, conform epocii bizantine, crearea lumii se referă la / , Întruparea (Anunțul) se bazează pe duminică, martie , Crăciun - decembrie ( î Hr ), Botez - marți, ianuarie , ( d Hr ), în al -lea an al vieții lui Hristos, Patima și Învierea - după trei Paști, vineri, martie, și duminică, martie ( d Hr ) Datorită confortului său, epoca bizantină a fost în uz oficial deja în secolul al IX-lea îl înlocuiește complet pe alexandrinul - acesta din urmă, însă, stă până astăzi la baza Pashaliei ortodoxe Urmărirea Paștelui Sărbătoarea Paștelui din secolul al IV-lea, ca și înainte, a început sâmbătă seara și a durat până în zorii zilei de duminică În Ierusalim, slujba Paștelui a fost deschisă cu Biroul de la miezul nopții, care începea la apusul soarelui și se termina noaptea cu cântatul cocoșului Cu această slujbă a fost legat ultimul act de pocăință al catehumenilor și acceptarea lor la Botez Apoi s-a slujit Liturghia de Paște, în cadrul căreia toți credincioșii și proaspăt botezați s-au împărtășit În aceeași noapte, credincioșii așteptau și a doua venire a Domnului (Lactantius Zeități, gurile VII, ; Ieronim Cuvântare, despre Matei XXV, ) În unele Biserici exista un obicei străvechi de a trimite Sfintele Daruri din Liturghia Pascală la alte parohii sub forma unei "binecuvântări", dar această practică a fost interzisă la sfârșitul secolului al IV-lea de Consiliul Local al Laodiceei (dreapta ) De la prima împărtășire din noaptea de Paști și până în duminica următoare, timp de opt zile, creștinii au sărbătorit Învierea Domnului, asistând în fiecare zi la Liturghie și primind Sfânta Împărtășanie O parte importantă a sărbătorilor au fost lucrări de îndurare Deci, în zilele noastre, puterea de stat a dat libertate prizonierilor (cu excepția - - II Istoria instituțiilor și cultul celor suspectați de infracțiuni grave), a permis eliberarea sclavilor și a copiilor aflați în întreținere, a interzis audierea litigiilor în instanțe de arbitraj și încasarea restanțelor de la debitori (Cod Theod IX, - - o serie de legi din până la ; Cod pofta III, - - legile lui Arcadius și Teodosie I din și ) Împărații Teodosie al II-lea și Valentinian al III-lea (edict din - Cod Teod XV, ), și mai târziu Sinodul Ecumenic de la Trulla (dreapta ) au interzis toate spectacolele și cursele populare de la hipodrom în timpul Săptămânii Luminoase Odată cu sfârșitul săptămânii pascale, serbările au continuat cu mai mult sau mai puțină intensitate până la Treime (Rusaliile) Toate aceste de sărbători au fost numite Rusalii (ulterior acest nume a fost atribuit sărbătorii bisericești) Rusaliile și Înălțarea Domnului Inițial în Orient, Înălțarea și Pogorârea Duhului Sfânt asupra Apostolilor (Rusaliile) au fost sărbătorite împreună în a -a zi după Paști La sfârşitul secolului al IV-lea Rusaliile a luat forma ca o sărbătoare separată Atunci Înălțarea a devenit o sărbătoare specială Se presupune că separarea celor două sărbători s-a produs după condamnarea ereziei macedonene la Sinodul II Ecumenic de la Constantinopol ( ) pentru a sublinia rolul Duhului Sfânt în crearea Bisericii lui Hristos Despre sărbătorirea separată a Rusaliilor și a Înălțării la sfârșitul secolului al XV-lea depune mărturie despre predicile de la Înălțarea Sf Grigorie de Nyssa și predica de Rusalii a Sf Ioan Gură de Aur Atribuirea Sărbătorii Înălțării la cea de-a -a zi după Paști se regăsește pentru prima dată în așa-numitele "Decrete apostolice" (V, ) în ediția de la sfârșitul secolului al IV-lea care a ajuns până la noi si devine regula in izvoarele timpului ulterior Eusebiu de Cezareea informează despre construirea de către Constantin cel Mare pe Muntele Eleon din Ierusalim a unei biserici speciale în cinstea Înălțării Domnului (Viața Const III, ) Acest lucru sugerează că deja în prima jumătate a secolului al IV-lea Înălțarea nu s-a amestecat cu Rusaliile Cu toate acestea, au mai durat câteva decenii înainte ca Înălțarea să devină o sărbătoare separată a bisericii În Occident, deja la momentul blzh Augustin ( - ), sărbătoarea Înălțării Domnului a fost sărbătorită în a -a zi după Paști (așa-numita "Ascension Fourcost") Potrivit unor relatări (Filastrius de Brescia, - ), sărbătoarea Înălțării Domnului a fost precedată de post, care a reluat după sărbătoare, dar în secolul al VI-lea regula a fost adoptată cu privire la reluarea postului abia după ora - - Secţiunea I Biserica în Imperiul Creştin ( - ) de Rusalii Cea mai veche formă a Liturghiei în latină pentru Înălțare este conținută în Sacramentarul de la Verona din secolul al VI-lea Sărbătoarea Rusaliilor, ca și sărbătorirea Paștilor, începea la miezul nopții cu botezul catehumenilor și a durat opt zile Înălțarea Domnului a fost sărbătorită și cu o slujbă specială Pe tot parcursul Rusaliilor, ca și duminica, nu era recomandat să îngenuncheze în timpul rugăciunii Intrarea Domnului în Ierusalim Cercul sărbătorilor mobile includea și sărbătoarea Intrării Domnului în Ierusalim (așa-numita Săptămână a lui Vay, adică ramuri de palmier, cu care locuitorii Ierusalimului împrăștiau calea Mântuitorului) Sărbătoarea s-a bazat pe evenimentul descris de toți cei patru evangheliști - sosirea solemnă a Mântuitorului la Ierusalim în ajunul Paștelui evreiesc (cf Mt XXI, - ; Mc XI, - ; Lc XIX; , - ; Ioan XII, - ) După Săptămâna lui Vay începe Săptămâna Patimilor din Postul Mare În Rus', sărbătoarea se numea Duminica Floriilor Sărbătoarea intrării Domnului în Ierusalim (săptămâna lui Vaii) a fost stabilită la Ierusalim în secolul al IV-lea Potrivit "Pelerinajului" Egeriei (cap ), slujbele festive din noaptea dinainte și dimineața se oficiau după ritul obișnuit de duminică Apoi, în timpul zilei, s-au făcut rugăciuni pe Muntele Măslinilor, iar la ceasul al -lea (adică seara), creștinii, în frunte cu episcopul, ținând în mâini ramuri de palmier, coborau din munte în oraș , repetând calea Mântuitorului Totodată, s-au cântat imnuri și antifoane, având refrenul "Binecuvântat este Cel ce vine în numele Domnului!" Sărbătoarea s-a încheiat cu seara în Biserica Învierii La Constantinopol, această sărbătoare devine cunoscută, cel mai probabil, abia în secolul al V-lea (deci, în Patriarhia Sfântului Ioan Gură de Aur, încă nu a fost prăznuit) În Occident, această zi nu era considerată o sărbătoare, ci, dimpotrivă, o zi de întristare - căci calea Domnului spre suferința Sa răscumpărătoare începea de la ea Această zi a devenit sărbătoare în Occident încă din secolele VII-VIII, este răspândită pe scară largă până la începutul secolului al X-lea, iar ritul ei liturgic se formează în cele din urmă abia în secolul al XII-lea Cercul de sărbători imobile Naşterea Domnului Dintre sărbătorile bisericești fixe, cea mai importantă este sărbătoarea Nașterii Domnului După cum sa menționat deja, în tradiția bisericească timpurie a secolelor II-III Crăciunul a fost unit cu Bobotează și a fost sărbătorit pe ianuarie Eusebiu de Cezareea scrie despre construirea Bisericii Nașterii Domnului de către Constantin cel Mare la Betleem: - - II Istoria instituțiilor și a cultului mine peșteri misterioase O peșteră, în care a avut loc prima Teofanie a Mântuitorului (și anume, unde a avut loc Nașterea Sa în trup), a dat cinstea cuvenită; iar pe celălalt l-a cinstit în amintirea înălțării Sale din vârful muntelui la cer "(Viața lui Constant III, ) (traducerea mea - K M) Timpul în care aceste două sărbători s-au separat este doar aproximativ Da, St Grigore Teologul în a -a predică spune: "Astăzi este sărbătoarea Teofaniei sau Nașterea Domnului" Iar în "Decretele apostolice" (VIII, ), sunt deja indicate diferite date pentru Crăciun și Botez În consecință, despărțirea celor două sărbători a devenit un fapt împlinit la sfârșitul secolului al IV-lea În Occident, la mijlocul secolului al III-lea nu a sărbătorit Crăciunul pe decembrie Aceasta rezultă din faptul că în Pashalia din acest timp ( ), martie este numită data Crăciunului Trecerea sărbătorii la decembrie a avut loc în prima jumătate a secolului al XV-lea - probabil sub influența mitraismului, în care decembrie (solstițiul de iarnă) era ziua de naștere a "Soarelui invincibil" (Sol Invictus) După aceea, ianuarie a fost atribuită sărbătorii Bobotezei (vezi mai jos), care a venit în Occident din Siria Sărbătorirea Crăciunului pe decembrie, la rândul său, la sfârșitul secolului al XV-lea a fost transferat de la Apus la Răsărit (cf Io Zlat Cuvântul despre naștere ), iar curând a venit de acolo la Constantinopol Primele predici bisericești la sărbătoarea Nașterii Domnului apar în jurul anului - aproape simultan în Răsărit și în Apus În Egipt, această sărbătoare a fost adoptată abia la începutul anilor la St Chiril al Alexandriei În Biserica din Ierusalim, începutul sărbătoririi Crăciunului pe decembrie se referă doar la a doua jumătate a secolului al VI-lea - până atunci au continuat să sărbătorească acolo Crăciunul odată cu Bobotează pe ianuarie (Cosma Ind Hristos Topografic V, ) Astfel, instituirea sărbătorii de Crăciun a avut loc în secolele IV-VI diferit în diferite Biserici locale În Occident, sărbătoarea de decembrie a căpătat treptat o semnificație aparte - o amintire a închinării pruncului Iisus de către magicienii răsăriteni, care, după secolul al V-lea transformat în trei regi Sărbătoarea Nașterii Domnului a fost sărbătorită pentru prima dată noaptea În Ierusalim, în ajunul sărbătorii, episcopul și turma au mers la Betleem pentru a sluji Biroul de la miezul nopții în biserica construită pe locul peșterii și se întorc la Ierusalim dimineața Sărbătoarea a fost extrem de solemnă și a durat opt zile - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Bobotează (Botezul Domnului) Sărbătoarea Bobotezei a purtat diverse nume în Orient - "ziua Luminilor" (ts tschera tshѵ Fsotsoѵ), "sărbătoarea Aparițiilor" sau "Aparițiile" (ta'Elіfyѵеіа), "sfânta Teofanie" (ta ауіа) еораѵеіа), și "Nașterea lui Hristos" (cf mai sus) În această zi ( ianuarie) a fost sărbătorită apariția lui Dumnezeu pe pământ Cu acest eveniment unic, de nedespărțit, s-au îmbinat amintirile despre minunea din Cana Galileii, despre hrănirea miraculoasă a cinci mii cu cinci pâini, despre cinstirea magilor Cu toate acestea, principalele teme ale sărbătorii au fost Nașterea Domnului și Bobotează Apariția sărbătorii datează de la începutul GVv (între și ) După cum am menționat deja, ea apare în Orient și nu este inițial separată de Crăciun, cu toate acestea, deja în "Decretele apostolice" (sfârșitul secolului al IV-lea), Bobotează (Botezul Domnului) este o sărbătoare separată care nu este asociată cu Crăciun În această zi, apa a fost sfințită pentru botezul catehumenilor - de unde a venit și obiceiul binecuvântării apei de Bobotează Deja St Ioan Gură de Aur (Bes despre Botez ( )) a scris despre proprietățile miraculoase ale apei de botez Occidentul a cunoscut pentru prima dată sărbătoarea Bobotezei la Sinodul I Ecumenic de la Niceea La mijlocul secolului al IV-lea o zi specială a fost dedicată sărbătorii Bobotezei în Occident (de exemplu, împăratul Iulian, aflat la Paris în ianuarie , a luat parte la sărbătoare) Întâlnirea Domnului La de zile după Teofanie (Crăciun), a fost sărbătorită ziua Prezentării (adică "întâlnire", greacă 'Tlalosѵtgi) a Domnului de către Simeon Dumnezeul Primitorul și proorocicul Ana (cf Lc II, ) În timp ce Crăciunul a căzut pe ianuarie, Ziua Crăciunului a fost februarie Când Crăciunul a fost mutat în decembrie, Lumânăria a început să fie sărbătorită pe februarie La început, Sărbătoarea Prezentării a fost introdusă în Ierusalim, iar din vremea lui Iustinian s-a răspândit în tot Orientul Potrivit pelerinului Egeria în Ierusalim în această zi slujba nu a fost ținută în Martyrium, ci în Biserica Învierii Mai întâi preoții, apoi episcopul, au rostit o predică despre capitolul corespunzător din Evanghelia după Luca (Egeria, Palom ) Judecând după mesajul Egeriei, la sfârșitul secolului al V-lea Occidentul nu cunoștea încă această sărbătoare În Sacramentarul latin al Papei Gelasius (sfârșitul secolului al V-lea), această sărbătoare se numește "Curățirea Mariei" (Magiae Purificatio) întrucât în cele mai vechi timpuri au durat de zile curățarea postpartum Sub acest nume, sărbătoarea a intrat în calendarul sfânt (calendarul bisericesc) al Bisericii de Apus Celelalte nume ale sale în Occident sunt "Introducerea lui Hristos în Templu" (Praesentatio Domini) "Întâlnirea lui Simeon și a Annei" (Symeonis et Nappae occursus) - - II Istoria instituțiilor și a cultului Buna Vestire Preev Maica Domnului Sărbătoarea Bunei Vestiri (greacă EiauueHyutsbd, lat Buna Vestire) în amintirea zămislirii Mântuitorului de la Duhul Sfânt a fost sărbătorită pe martie în Răsărit și Apus La baza sărbătorii a stat povestea evanghelică despre apariția Fecioarei Maria de către arhanghelul Gavriil cu vestea că din ea se va naște Iisus, "Fiul Celui Prea Înalt" (Lc I, - ) Data de martie cu exact nouă luni precede cea acceptată mai întâi în Apus, iar apoi în Răsărit, data Nașterii Mântuitorului - decembrie Pe de altă parte, această dată nu contrazicea epocile "Alexandrian" (Annian) și "bizantină", potrivit cărora zilele Bunei Vestiri și Paștile coincideau (cf mai sus, pp , ) În cele din urmă, unii au considerat ziua de martie ziua înființării lumii (Schmar Hippolytus al Romei) și a omului ((Pseudo)-Atanasie din Alexandria - "Întrebări către Antioh"), care a dat sărbătoarei Bunei Vestiri (Întruperea) un semnificație simbolică specială Sărbătoarea a fost stabilită oficial în Biserică destul de târziu Potrivit unor relatări, inițiatorul acestui lucru a fost St Chiril al Ierusalimului ( - ) Aceste date nu sunt însă confirmate de sursele liturgice, potrivit cărora, încă din sec Buna Vestire din Ierusalim nu a avut statutul de sărbătoare separată, ci a fost amintită doar în a patra zi a sărbătorilor de Crăciun și Bobotează ( ianuarie) Abia din secolul al VII-lea avem informații sigure despre sărbătoarea Bunei Vestiri la Ierusalim pe martie Urmărirea liturgică a sărbătorii în Biserica Antică în limba greacă nu a fost păstrată și este reconstruită doar pe baza lecționarelor și colecțiilor imnografice georgiane de mai târziu Cam în aceeași perioadă, sărbătoarea a început să fie celebrată în Biserica din Constantinopol Conform canonului al Sinodului Trullo din - , în Postul Mare este interzisă celebrarea liturghiei pline, cu excepția zilelor de sâmbătă, duminică și de sărbătoarea Bunei Vestiri (în celelalte zile ale Postului Mare, după aceeași regulă) , se slujește Liturghia Darurilor mai înainte sfințite) În secolele XVII-XII Buna Vestire la Constantinopol a fost sărbătorită cu o slujbă divină solemnă În ajunul (în ajunul sărbătorii) se făcea o litiya (procesiune) de la biserica Sf Sofia până la biserica din Preev Maica Domnului în Khal-Kopratia (unde se țineau de obicei slujbele sărbătorilor Maicii Domnului) Acolo s-a slujit Vecernia cu Liturghia Darurilor mai înainte sfințite Apoi a fost efectuată o slujbă festivă specială toată noaptea - pannikhida (cf greacă losѵѵikhts; "slujba toată noaptea") În dimineața zilei de sărbătoare în biserica Sf Sofia, s-a slujit utrenia cu cântarea troparului sărbătorii ("Astăzi este principalul lucru al mântuirii noastre ") voci După Utrenie și Postul Mare special - - Secțiunea II Biserica din imperiul creștin ( - ) a mers la slujba orelor cu cântarea troparului la for, a proclamat o ectenie deosebită, iar de acolo a mers din nou la templul Chalkopratia, unde s-a slujit o liturghie festivă Sărbătoarea Bunei Vestiri vine și în Occident nu mai devreme de secolul al VII-lea (notat în Sacramentarul Papei Grigore cel Mare, al treilea sfert al secolului al VII-lea) Sinodul de la Toledo din prescrie ca Buna Vestire să fie sărbătorită nu pe martie, ci în zilele Adventului, pe decembrie, pentru a nu sluji liturghia din Postul Mare (dreapta ) În unele tradiții occidentale (riturile aquileiene și ambrosiene), Buna Vestire a fost sărbătorită și într-una din duminicile Adventului Ziua Bunei Vestiri, atât în Răsărit, cât și în Apus, a slujit adesea drept început al unei biserici sau chiar al anului civil Transfigurarea Sărbătoarea Schimbării la Față a Domnului (greacă Mbtatsorfsosp?) a apărut în Orient în jurul secolului al V-lea S-a sărbătorit pe august Tema sărbătorii este Schimbarea la Față a Mântuitorului "pe munte" în prezența apostolilor Petru, Iacov și Ioan (Matei XVII, - ; Marcu IX, ; Luca IX, - ) Mai întâi, Origen (în interpretarea sa a Ps LXXXVIII), și apoi alți Părinți ai Bisericii, au scris că Schimbarea la Față a avut loc pe Muntele Tabor Slujba sărbătorii Schimbării la Față s-a format sub influența formulelor hristologice ale Sinodului IV Ecumenic din Prin urmare, sărbătoarea nu ar fi putut să apară mai devreme de mijlocul secolului al V-lea Probabil deja la începutul secolului VI sărbătoarea a fost sărbătorită la Ierusalim, de unde a trecut apoi la alte Biserici locale La Constantinopol, sărbătoarea a fost introdusă în timpul domniei imp Leon al VI-lea cel Înțelept ( - ) În Occident în secolul al IX-lea Sărbătoarea este sărbătorită în Spania, dar stabilită oficial în Biserica Apuseană abia la mijlocul secolului al XV-lea (sancționat printr-o bula a Papei Calixt al III-lea în ) Adormirea lui Preev Maica Domnului Binecuvântată Adormire a Maicii Domnului (greacă Koіst|оіd, lat Dormitio, Assumptio) nu a devenit imediat o sărbătoare bisericească creștină obișnuită Intriga Adormirii Maicii Domnului a fost păstrată doar în textele apocrife din secolele V-V, conform cărora sufletul Maicii Domnului a fost transferat în locașurile cerești de către Hristos și îngeri, iar a doua zi trupul Mariei a fost și el prins într-un nor pentru a fi reunit cu sufletul În a doua jumătate a secolului al V-lea serbarea pomenirii Maicii Domnului avea loc anual numai la Betleem Ulterior (deja în secolul al VI-lea), această sărbătoare a fost transferată la august, iar în spatele ei a fost fixată ideea morții binecuvântate ("Adormirea Maicii Domnului") - - II Istoria instituțiilor și a cultului Pentru prima dată, sărbătoarea Adormirii Maicii Domnului a intrat în Constantinopol la sfârșitul secolului al VI-lea Potrivit istoricului bisericesc bizantin de mai târziu Nicefor Calist (prima jumătate a secolului al XIV-lea), imp Mauritius a stabilit ziua de august ca sărbătoare națională a Adormirii Maicii Domnului La Roma, sărbătoarea Adormirii Maicii Domnului a fost instituită sub Papa Serghie I ( - ), aparent sub influența tradiției Constantinopolitane Crăciun Preev Maica Domnului ( septembrie) este menționată pentru prima dată ca sărbătoare bisericească în Lecționarul din Ierusalim din secolul al VII-lea - există și un tropar festiv "Nașterea Ta, Fecioară Născătoare de Dumnezeu" La Roma, sărbătoarea a fost introdusă în a doua jumătate a secolului al VII-lea și a fost sărbătorită la ianuarie, în ziua octavei (dăruirii) Nașterii Domnului Hristos Ulterior, în Occident, sărbătoarea a fost mutată pe septembrie sub influență răsăriteană, dar a fost (și încă se află) printre sărbătorile medii Înălțarea Sfintei și Dătătoare de Viață Sărbătoarea Înălțării Crucii este dedicată evenimentului găsirii Sf Crucea Sf egal cu ap Elena - mama lui Constantin cel Mare în timpul pelerinajului său în Palestina în jurul anului Deja după moartea Elenei, la mijlocul lunii septembrie , a fost sfințit așa-numitul Martyrium ("renovat") - o bazilică mare ridicată pe locul Sfântul Mormânt, precum și o rotondă (templu rotund) al Învierii Apoi s-a făcut ridicarea oficială a noii Cruci Din acel moment, Sărbătoarea Înălțării începe să fie celebrată în tot imperiul pe septembrie La Ierusalim, multă vreme a făcut parte din serbările dedicate Înnoirii Martyriumului și Rotondei Învierii și, alături de Paști și Teofanie, a fost una dintre cele mai importante sărbători ale Bisericii din Ierusalim Conform mărturiei pelerinului Egeria, la sfârșitul secolului al V-lea Înnoirea a fost săvârșită timp de opt zile, liturghia se săvârșește zilnic, iar bisericile au fost împodobite la fel ca în Paști și Bobotează Acest festival a avut loc în același mod magnific în secolul al V-lea (Sozomen Biserica ist II, ) Potrivit unui număr de cercetători, Reînnoirea a servit ca un analog creștin al sărbătorii evreiești a Corturilor, care a fost sărbătorită aproximativ în același timp, la mijlocul lunii septembrie (a -a zi a lunii Tișri, conform calendarului evreiesc) Pe parcursul secolului VI sărbătoarea Înălțării s-a separat treptat de sărbătoarea Reînnoirii și a devenit un independent separat în Est - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) eveniment important al calendarului festiv bisericesc Deja la începutul secolului în Orient (de exemplu, în Siria - dar nu în Ierusalim) se răspândea obiceiul înălțării simbolice a Crucii la septembrie (Evagrius Biserica Hist IV, ) Apoi apare chiar numele sărbătorii - Exaltare (greacă / Tfoyu;) Cel mai vechi rit al Ierusalimului al Înălțării este descris în traducerea georgiană a Lecționarului din Ierusalim din secolele V-VII Înălțarea a avut loc pe septembrie, la ora după-amiaza (adică în jurul orei dimineața), după Utrenie Slujitorii au decorat Crucea (sau trei Cruci) si le-au asezat pe tron După aceea, au fost săvârșite trei exaltări, de fiecare dată însoțite de rugăciuni și cântări speciale După a treia înălțare, Crucea a fost spălată cu apă parfumată și scoasă să se închine oamenilor, apoi Crucea a fost din nou așezată pe tron și a slujit liturghia Un ritual similar de înălțare a fost slujit în secolul al VI-lea în Siria şi în secolul al VII-lea la Constantinopol În secolul al VII-lea la Ierusalim se uită cu desăvârşire legătura Înălţării Crucii cu sărbătorile reînnoirii primelor biserici creştine În , perșii au capturat orașul, iar Sfânta Cruce a fost dusă în Persia Adevărat, nu pentru mult timp - deja în martie , invadatorii învinși de bizantini au returnat Crucea la imp Heraclius, care îl aduce solemn la Ierusalim (biserica comemorează Crucea pe martie și a patra, Săptămâna Sfintei Cruci din Postul Mare sunt asociate cu acest eveniment) În Occident, sărbătoarea apare abia în prima jumătate a secolului al VII-lea - probabil sub Papa Honorius I ( - ), ca răspuns la întoarcerea Crucii din captivitatea persană în Inițial, închinarea la Cruce a servit ca o completare liturgică la memoria tradițională romană a schmch-ului Corneliu al Romei și Ciprian al Cartaginei, care au fost, de asemenea, comemorați la septembrie Treptat, Înălțarea din Apus a căpătat un caracter mai solemn, dar nu a devenit, ca în Răsărit, una dintre principalele sărbători ale anului bisericesc Sărbătoarea Înălțării este singura sărbătoare a Bisericii Răsăritene, în care, după obicei, se ținea post (în mănăstiri s-au postit și cu o zi înainte, septembrie) Introducere Fecioară în templu ( noiembrie) Sărbătoarea Intrării Maicii Domnului în templul lui Iahve este dedicată unui eveniment care nu este relatat în Evangheliile canonice Este cunoscut doar din apocriful "Protoevangeliul lui Iacov" din a doua jumătate a secolului al II-lea î Hr (Cap VII, - ) și evanghelia latină a lui Pseudo-Matei (sec IX) Înființarea sărbătorii datează nu mai devreme de secolul al VI-lea, dar - - II Istoria instituțiilor și a cultului mai ales - secolul al VIII-lea (de atunci s-a notat în calendare) În secolul al IX-lea sărbătoarea este larg răspândită în Orient, dar în solemnitate este inferioară altor sărbători a Maicii Domnului Printre principalele (a douăsprezecea) sărbători bisericești, Introducerea este inclusă abia în secolul XIV și numai în Orient În Occident, Introducerea a fost sărbătorită încă din secolul al XIV-lea și este considerată o vacanță mică Deci, în perioada secolelor IV-IX pe lângă Paști, în Biserica Răsăriteană începe să se contureze un sistem de așa-numite sărbători a XII-a, care include sărbătorile cercurilor mobile și fixe de cult, sărbătorile Domnului și Maicii Domnului: Nașterea lui Hristos, Teofanie (Botezul Domnului), Candleam, Buna Vestire a lui Preev Theotokos, Intrarea Domnului în Ierusalim, Înălțarea Domnului, Rusaliile (Pogorârea Duhului Sfânt), Schimbarea la Față a Domnului, Adormirea Domnului Maica Domnului, Nașterea lui Preev Maica Domnului, Înălțarea Sfintei și dătătoare de viață, Intrarea Maicii Domnului în templu În perioada analizată, acest sistem nu sa dezvoltat încă în forma sa modernă Deci, împrejurarea Domnului, Răstignirea și Învierea (Paștele) ar putea fi incluse printre principalele sărbători Sărbătorile Maicii Domnului au fost stabilite în acest ciclu departe de a fi imediat Formarea definitivă a ciclului Praznicului a XII-a în calendarul liturgic al Bisericii Ortodoxe aparține unei perioade mult mai târzii (secolele XVI-XVII) Posturi în secolele V-IX Miercuri și vineri, conform tradiției străvechi ("Didache"), se ținea postul Dimpotrivă, sâmbăta și duminica postul era strict interzis în Orient În Occident, postul de Sabat era, dimpotrivă, larg răspândit Iată ce spun ei despre cele șapte posturi ale secolului al IV-lea "Decrete apostolice" (VII, ): "Tu postești sau cinci zile, sau miercuri și vineri, pentru că miercuri s-a pronunțat judecata asupra Domnului, când Iuda a promis că Îl va vinde pe bani, iar vineri, pentru că în aceea ziua a suferit Domnul pe cruce sub Pontiu Pilat Dar să sărbătorești Sabatul și ziua Domnului, căci aceea este pomenirea creației, dar cea a învierii Trebuie să respectați un singur Sabat pe tot parcursul anului - Sabatul înmormântării Domnului, în care ar trebui să postați și să nu sărbătoriți "(traducerea mea - K M) Postul Mare în secolul al V-lea a început să fie observat peste tot cu de zile înainte de Paște, după ce a primit numele "cu patru costuri" (greacă teooarachoegtgi, lat quadragesima) După Socrate Scholasticus, în Biserica Romană din secolele IV-V Postul Mare a fost ținut timp de trei săptămâni fără pauză, cu excepția - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Sâmbăta și duminica, în timp ce în Iliric, Grecia și Egipt au postit șase săptămâni Interdicțiile alimentare erau și ele diferite - unii nu luau deloc hrană de origine animală, alții mâncau pește și păsări de curte, alții țineau post până la apus, după care mâncau mâncare și vin în voie (Cherk ist V, ) Sub Papa Leon cel Mare ( - ), Postul Mare în Biserica Romană sub influență răsăriteană a crescut la săptămâni (inclusiv Săptămâna Sfântă), iar sâmbăta era de asemenea considerată post La Constantinopol, Postul Mare a fost cu șapte zile mai lung decât la Roma și a durat șase săptămâni, excluzând Săptămâna Mare, dar sâmbăta nu ținea post în capitală Deoarece în Biserica Romană șase săptămâni de post a câte șase zile fiecare nu dădeau , ci doar de zile de post, numărul zilelor de post în jurul secolului al VII-lea a fost mărită cu patru, iar începutul postului a fost mutat din duminica a șasea în miercurea precedentă Obiceiul de a începe Postul Mare miercuri este valabil și astăzi în Biserica Catolică În tratatul Sf Ioan Damaschinul "Despre sfintele posturi" (PG , col - ) vorbește despre diferite abordări ale Postului Mare în secolele IV-VI - deci, unii recomandau postul de sapte saptamani, altii - opt saptamani, in timp ce postul era considerat abstinenta de la mancare in timpul zilei Diferențele în ceea ce privește durata postului s-au datorat faptului că în unele locuri au postit sâmbăta, în timp ce în altele nu În consecință, pentru a câștiga numărul canonic de zile de post - (cf Drepturile Apostolice ), trebuia să postim fie șapte, fie opt săptămâni Damaschin recomandă postul de opt săptămâni, cinci zile pe săptămână - în timp ce sâmbăta și duminica, în deplină concordanță cu canoanele și practica bisericească, nu erau socotite ca zile de post Potrivit lui Damasc, postul nu înseamnă doar postul de dimineața până seara, ci și abstinența de la anumite alimente, pentru că se spune: "Noi postim din carne și vin" Canonul apostolic (despre interzicerea postului de sâmbătă și duminică) Damaschin interpretează în sensul că în Postul Mare, cinci zile pe săptămână, trebuie să postim ziua, iar sâmbăta și duminica să se abțină de la carne și vin În ceea ce privește alimentația din Postul Mare, Damaschinul menționează tradiționala săptămâna prepostului (Brânzeturi), în care se recomandă să se abțină de la carne și să postească ziua Urmează apoi încă șase săptămâni, în care se săvârșesc slujbele de , și ore și Liturghia Darurilor mai înainte sfințite - în aceste săptămâni, pe lângă carne, trebuie să se abțină și de la brânză, ouă și altele asemenea Și în Săptămâna Mare, abținerea de la fiert și prăjit - - II Istoria instituțiilor și venerarea alimentelor (hrana crudă) În Vinerea Mare se face o liturghie și se păstrează abstinența completă de la mâncare până sâmbătă seara Seara, este permis să mănânce orice, cu excepția cărnii - doar în dimineața zilei de Duminică Luminoasă, cei care doresc pot mânca carne Damaskin nu vorbește despre alte postări în timpul anului Postul Mare s-a încheiat cu Săptămâna Mare (sau Sfântă), care se distingea prin cel mai strict regim de post și o ordine specială a slujbelor zilnice Fiecare zi din Săptămâna Mare a purtat și epitetul Mare Potrivit lui Hrisostom, aceasta este o "săptămână săptămânală (adică inactivă)" - în timpul acestor șapte zile s-a recomandat să opriți toate afacerile și grijile, dându-vă toată puterea la ultima pocăință și rugăciune dinaintea sărbătoririi Sfintelor Paști Numai faptele caritabile erau permise și încurajate Postul Petrov În monumentele secolului al IV-lea sunt amintite sărbătoarea Înălțării Domnului și postul de după Rusalii, așa-numitul post al lui Petru Ea ia naștere odată cu începutul formării memoriei ciclului Rusaliilor, dar nu se răspândește cel puțin până în secolul al VII-lea Postarea de Crăciun Înainte de Crăciun în Occident, a fost respectată o perioadă specială de pregătire pentru sărbătoare, numită Advent (din latinescul adventus "venirea") Anul liturgic occidental începe cu Advent Apariția Adventului este probabil asociată cu tradiția bisericească galo-spaniolă Deja în secolul al IV-lea în Spania s-a ținut un post special de Bobotează (Crăciun), care a durat trei săptămâni - din decembrie până pe ianuarie (Consiliul din din Zaragoza, dreapta ) La sfârşitul secolului al V-lea în Galia s-a stabilit o regulă: timp de de zile, începând din noiembrie (ziua de comemorare a Sfântului Martin din Tours), să postească luni, miercuri și vineri; în aceste zile trebuia să aibă loc şi închinarea după ritul postului La început, Adventul a durat cinci săptămâni, dar în secolul VI în Italia a fost redus la patru săptămâni Ora de începere a postului nu a fost determinată - Adventul a început pe noiembrie, apoi pe septembrie, apoi pe septembrie (în ziua echinocțiului de toamnă) Nu există dovezi ale respectării postului Nașterii Domnului în Orient înainte de secolul al VIII-lea A început pe noiembrie și a durat de zile până la Crăciunul însuși, în timp ce, spre deosebire de Occident, un rit special nu era folosit în cult Postul Adormirii (sau "postul Maicii Domnului") este cel mai recent de origine din posturile creștine - nu a apărut din Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) secolele ei IX-X în mediul monahal, iar apoi s-a răspândit treptat în întreaga Biserică În timpul posturilor (în primul rând, aceasta se referea la Sfânta Patruzeci de Zile), sărbătorile zgomotoase, procesiunile, distracțiile și nuntele erau interzise În biserici s-au slujit slujbe speciale de post și liturghii ale Darurilor Presfințite Nu numai creștinii credincioși se aflau într-o stare de concentrare deosebită în rugăciune, ci și catehumenii, care se pregăteau să primească Sfântul Botez în ajunul Paștelui Cărțile liturgice din secolele V-IX După cum am menționat mai sus (vezi pp - ), în primele secole ale istoriei bisericii, toate Bisericile locale majore au avut propriile rituri de închinare Din cele mai multe dintre ele au supraviețuit doar fragmente sau mai degrabă scurte descrieri, așa că este foarte greu de reconstituit stadiul inițial al cultului în aceste Biserici Singura excepție fericită este tradiția liturgică din Ierusalim, din care s-au păstrat textele liturgice antice din secolele V-VII În Biserica primară, începând din timpurile apostolice, au fost folosite trei tipuri principale de texte liturgice - lecturi biblice, rugăciuni ale clerului și cântări (imnuri) În consecință, în practica bisericească antică, se formează treptat trei tipuri principale de cărți liturgice - Lecționarul (sau Kanonarul), Euhologiile și Tropologiile Toate aceste cărți au ajuns la noi fie în originalul grecesc, fie în traduceri în georgiană, siriacă și armeană Lecționar în secolul al V-lea conţineau lecturi ale Evangheliei pentru întregul an, programate pe luni (fără a evidenţia perioada triodă într-un capitol special) În secolul III diaconul Bisericii din Alexandria, Amonius, a împărțit toate cele patru Evanghelii în secțiuni mici (uneori sunt mai mici decât versetele Evangheliei din edițiile moderne) Amonius și-a numerotat fragmentele separat pentru fiecare evanghelist, astfel încât, de exemplu, Evanghelia după Ioan este formată din de capitole Aceste "capitole despre amoniac" au fost folosite încă din cele mai vechi timpuri în slujirea evangheliilor-aprakos (inclusiv în cele rusești) pentru a indica citirea Evangheliei într-o anumită zi Începând din , ele sunt de obicei indicate în marjele edițiilor patriarhale ale Noului Testament în limba rusă În Euchologion, în primul rând, ritul Liturghiei Sf Iacov (vezi mai sus) - atât darurile obișnuite, cât și cele mai înainte sfințite - precum și alte texte de rugăciuni Bazat pe Tropologia Ierusalimului În tradiția ortodoxă modernă (greacă și slavă), acest tip de evanghelie de slujire se numește Aprakos - - II Istoria instituțiilor și a cultului o tradiție monahală specială a genurilor imnografice de troparia-sticheră și ulterior s-a format canonul, a cărui creație este asociată cu numele marilor imnografi bisericești - Sf Andrei de Creta ( - ), Sf Cosma din Mayumsky (secolul al VIII-lea) și Sf Ioan Damaschinul (aproximativ [?] - aproximativ ) În epoca iconoclastă, Cartea ceasurilor monahale din Ierusalim (în urma slujbelor cercului zilnic) și Tropologiile se răspândesc în întreaga lume greacă În epoca iconoclastă (secolele VIII-IX), Lecționarul și Euhologia tradiției Constantinopolitane au fost combinate cu Tropologia Ierusalimului Până la sfârșitul secolului al IX-lea ca urmare a contopirii tradițiilor Ierusalim și Constantinopolitane, s-au format noi genuri de cărți liturgice: slujba Menaion (din grecescul |ir|vaîog "lunar"), cuprinzând slujbe pentru fiecare zi a lunii, Triodul Postului Mare - un colecție de rituri de Postul Mare începând din Săptămâna vameșului și a fariseului, culoarea Triodion (în tradiția greacă Penticostarii) - următoarele pentru perioada de la Paști până la Rusalii, Oktoih (greacă "Osmoglasnik") Această tradiție mixtă Constantinopolitan-Ierusalim, cu genurile sale speciale de cărți liturgice, a înlocuit treptat tradiția antică în Biserica din Ierusalim însăși A fost adoptată și de alte Biserici Locale Ortodoxe, în care se păstrează până în zilele noastre Întrebări de securitate pe această temă În ce părți consta slujba zilnică în secolele IV-V ? Ce părți erau cele mai importante, care era structura lor? Cum se făcea închinarea zilnică și săptămânală în mănăstirile egiptene? Cum s-a efectuat serviciul săptămânal în această perioadă? De ce este anul bisericesc împărțit în cercuri (cicluri) de închinare mobile și fixe? De ce nu a fost stabilită imediat în Biserică data sărbătoririi Paștelui creștin? Ce este Paștele? Povestește-ne despre pașii principali în stabilirea datei de Paște Care este rolul lui Dionisie cel Mic în istoria Pascaliei creștine și în cronologie? Numiți principalele tipuri de cronologie - ere folosite în Biserica secolelor III-IX Povestește-ne despre particularitățile sărbătoririi Paștelui în secolele IV-IX Enumerați și faceți o scurtă descriere istorică a principalelor (a douăsprezecea) sărbători bisericești Ce posturi respectau Biserica in secolele IV-IX ? Descrieți caracteristicile lor Care dintre postările moderne nu erau încă cunoscute la acea vreme? - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Cum a fost determinată durata Postului Mare în secolul al IV-lea Și mai târziu? Ce a făcut Sf Ioan de Damasc? Ce cărți liturgice antice cunoașteți? Descrieți conținutul lor Literatură suplimentară pe această temă Cercul liturgic (fără autor) // PE T V M , S Serviciu divin (fără autor) // PE T V M , S - Vanyukov S A , Zheltov M S , Felmi K Kh Buna Vestire a Sfintei Fecioare // PE T V M , S - Wolfenden G, Preot, Zheltov M S Vecernie // PE T VIII M , S - Zheltov M S Cultul alexandrin // PE T I M , S - Zheltov M S Sfânta Liturghie Antiohia Trimestrul III al IV-lea secol (Conform Decretelor Apostolice) Și PE T III M , S - Zheltov M , diacon , Lukașevici A A Înălțarea Sfintei și dătătoare de viață a Domnului Ts PE T IX M , S - Zheltov M S , Lukashevich A A , Tkachenko A A Postul Mare // PE T VIL M , , p - Zheltov M S , Lukashevich A A , Tkachenko A A Joia Mare // PE T VII M , S - Zheltov M , diacon , Tkachenko A A Intrarea Domnului în Ierusalim // PE T X M , S - Liturghia Ierusalimului (fără autor) // PE T XXI M , S - Hilarion (Alfeev), episcop Ortodoxie T M , S - (Ch "Închinare") Kuzenkov P V Pe tema cronologiei creștine timpurii: din istoria apariției sistemelor cronologice bizantine // XIII Conferința teologică anuală a PSTBI Materiale M , S - Kuzenkov P V , Fokin A R Dionisie cel Mic // PE T XV M , S - Lukașevici A A Introducere în Templul Preasfintei Maicii Domnului // PE T VII M , S - Lukașevici A A A douăsprezecea vacanță // PE T XIV M , S - Lukașevici A A , Tkachenko A A Înființarea sărbătorii Înălțarii Domnului și PE T IX M , S - Nikitin SI Advent // PE T I M , S - Nikiforova A Yu Problema originii și formării serviciului Menaion Structura, compoziția și cronologia Menaionului grecesc din secolele IX-XII de la mănăstirea din Catherine despre Sinai // Actele Conferinței Teologice Internaționale "Rusia - Athos: Un mileniu de unitate spirituală" Moscova, - octombrie M , S - Pentkovsky A M Cultul bizantin // PE T VIII M , S - - - II Istoria instituțiilor și a cultului Skaballanovich M Explicativ Typicon Expunere explicativă a Typiconului cu o introducere istorică M , [ed întâi: Kiev, ] p - (slujbă monahală din secolele V-IX), - (slujbă în posturi și sărbători) Tkachenko A A Testamentul Domnului nostru Iisus Hristos // PE T XIX M , S - Tkachenko A A , Lukaşevici A A Sărbătorile Maicii Domnului // PE T V M , S - Hulap VF Echinocțiul de primăvară și apariția Pascaliei creștine // XIII Conferința teologică anuală PSTBI Materiale M , S - ІІ Z d Formarea canonului Sfintei Scripturi (KA Maksimovici) Sub canonul Sf Scriptura este înțeleasă ca totalitatea cărților recunoscute de Biserica Creștină ca inspirate și sacre Toate aceste cărți sunt împărțite în Sfinte Scriptura Vechiului Testament și Sf Scriptura Noului Testament Colecția de cărți canonice ale Vechiului și Noului Testament alcătuiește Biblia creștină Canonul Vechiului Testament Canonul Vechiului Testament ortodox include de cărți (unele versiuni adaugă încă una - cartea a III-a a lui Ezra); Există de cărți în canonul catolic Aproape toți se întorc la preotul evreu Scriptura - Tanakh Creștinii răsăriteni au perceput Tanakh în principal în traducerea greacă a Septuagintei - așa-numiții " de interpreți" (secolele III-II î Hr ), creștinii occidentali - într-o traducere în latină, realizată în a doua jumătate a secolului al IV-lea blzh Ieronim la îndemnul Papei Damasus ( - ) Această traducere latină a Vechiului Testament a fost numită Vulgata (din latină Vulgata "cunoscută pe scară largă, răspândită") Primele liste de cărți ale canonului creștin al Vechiului Testament au ajuns la noi abia de la mijlocul secolului al XV-lea Aceasta este a -a epistolă a Sf Atanasie al Alexandriei, drepturi St Apostoli și drepturi al Sinodului de la Laodiceea (uneori datat la ) Aceste trei liste timpurii ale cărților din Vechiul Testament: Pentateuh (cărțile Genezei, Exodul, Leviticul, Numeri, Deuteronom), Iosua, Judecătorii, Rut, patru cărți ale Regilor, două cărți ale Cronicilor, două cărți ale lui Ezra , Estera (nu în Atanasie), trei cărți ale lui Macabei (nu în Atanasie și în Laod ), Iov, Psaltire, trei cărți - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) gi Solomon - Proverbe, Eclesiastul, Cântarea Cântărilor, cărți ale profeților minori, cărți ale lui Isaia, Ieremia, Plângerile lui Ieremia (nu în Apost ), Baruc (nu în Apost ), Ezechiel, Daniel și înțelepciunea lui Isus, fiul lui Sirah (nu în Atanasie și în Laod ) - de cărți în total În toate listele nu există cărți Judith și Tobit O etapă ulterioară în formarea canonului Vechiului Testament este reflectată în listele de versete ale cărților canonice ale Sf Grigorie Teologul și Sf Amfilochie din Iconium Aceste liste nu includ Tobit, Sirach, cărțile lui Macabei, Judith, dar nu există nicio Esteră, care este disponibilă în Apostol și Laod Există o singură carte a lui Ezra în lista lui Grigore Teologul, în timp ce în Apost și Laod sunt două dintre ele Amfilohie o menționează pe Estera (cu referința "unii adaugă") și nu una, ci două cărți ale lui Ezra În regula a Sinodului Cartaginez din (după numerotarea Cărții de Reguli, altfel - dreapta ) în ansamblu, este reprodusă, aproape în dreapta, o listă de cărți ale Vechiului Testament St Apostoli, însă, nu există cărți despre Macabei și Înțelepciunea lui Isus din Sirah (ca Atanasie și în Laod ), și în loc de cele trei cărți ale lui Solomon, sunt numite cinci (deși există opțiuni în liste - trei și patru) De asemenea, comparativ cu Apost și Laod cărțile lui Tobit și Judith sunt adăugate la canon Deci, cărțile Vechiului Testament, cele mai recente (începutul - mijlocul secolului al V-lea) incluse în canonul ortodox, au fost cărțile Macabeilor, Înțelepciunea lui Iisus Sirah, Estera, Tobit și Judith Ceva mai devreme, pe la mijlocul secolului al IV-lea canonul include Plângerile lui Ieremia și cartea profetului Baruc Faptul că ultimele două cărți lipsesc din regula Apostus , ne permite să datăm această regulă (și, în consecință, lista cărților Vechiului Testament cuprinsă în ea) în jurul începutului - prima jumătate a secolului al XV-lea Astfel, aceasta este cea mai veche listă supraviețuitoare a canonului creștin al Vechiului Testament Canonul Noului Testament Canonul Noului Testament este format din de cărți Cu toate acestea, nu toate au fost folosite în Biserică încă de la începutul existenței ei Însuși Mântuitorul a predicat oral, iar biografia Sa (evangheliile) a început să apară destul de mult după Înălțare Nici scrisorile apostolilor nu au aparținut inițial Scripturii, așa că unele dintre scrisorile apostolice (în special, scrisoarea lui Pavel către laodiceeni) s-au pierdut acum Alte epistole ale apostolului au supraviețuit deoarece de la bun început predicile sale au fost percepute ca texte de învățătură cu autoritate Paradoxul tradiției creștine a Noului Testament este că cea mai mare parte a epistolelor apostolice canonice - - II Istoria instituțiilor și a cultului nu aparține "de la sine înțeles" și celor mai apropiați ucenici ai lui Hristos - apostolii Petru Ioan Iacov - ci unei persoane care personal nu L-a cunoscut pe Hristos Aceasta arată rolul cheie al activității ap Pavel pentru soarta Bisericii primare Se crede că deja la începutul secolelor I-II a fost alcătuit un corpus de epistole Pavel, de la care a început formarea canonului Noului Testament În a doua epistolă a Sf Petru (III, - ) Epistolele pauline sunt menționate împreună cu alte cărți sacre ale creștinilor Și sshmch Policarp din Smirna menționează zece epistole ale Sf Paul În a doua jumătate a secolului I Toate cele patru evanghelii canonice ale lui Matei au fost scrise Marcă Luca și Ioan Cea mai veche dintre acestea este Evanghelia după Marcu, cea mai recentă este Evanghelia după Ioan Fiecare dintre ele se adresa probabil comunităților creștine din anumite regiuni - Roma, Palestina, Grecia, Asia Mică Sfântul Iustin Filosoful a fost primul care a raportat că la slujbă au fost citite pasaje (pericopi) din Evanghelii împreună cu profeții Vechiului Testament Astfel, la mijlocul secolului II patru evanghelii făceau deja parte din canonul Noului Testament Formarea canonului s-a accelerat în cursul luptei împotriva ereziei gnosticului Marcion (c - ), care a predat la Roma În conformitate cu postulatele gnosticismului, Marcion a respins complet Vechiul Testament, iar din Noul Testament a recunoscut ca adevărate doar Evanghelia după Luca și cele zece epistole pauline (cu excepția celei dintâi și a celei de-a doua către Timotei, lui Tit și evreilor) Pentru a combate erezia, multe comunități creștine au început să alcătuiască propriile liste ale canonului Noului Testament Una dintre aceste liste, întocmită în secolul al II-lea în latină, a supraviețuit până astăzi în lista secolului VI Se numește Kanon Muratori Canonul Noului Testament din codul Muratori diferă doar puțin prin compoziția sa de canonul modern Conține Faptele Apostolilor, al căror autor este Evanghelistul Luca Codexul menționează și epistole ale Sf Pavel (cu excepția Epistolei către Evrei), două Epistole ale lui Ioan, Epistola lui Iuda și Revelațiile lui Ioan Teologul și Petru Cartea Înțelepciunii lui Solomon este numită din canonul Vechiului Testament Până la începutul secolului al III-lea în toate Bisericile, Evanghelii, Epistole ale Sf Pavel, Petru și Ioan În ceea ce privește restul cărților Noului Testament, au existat discrepanțe - de exemplu, în Orient, a -a epistolă a lui Pavel către evrei era considerată canonică (este menționată în lista Sfântului Atanasie al Alexandriei) dar în Occident nu era considerat canonic Dimpotrivă, din - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Sângele lui Ioan Teologul a fost printre cărțile canonice din Occident (cf codul Muratori), iar în Orient (mai ales în Siria) mulți l-au considerat apocrif (deși această carte apare în lista lui Atanasie din Alexandria, dar influența romană este foarte probabilă aici) Abia la începutul secolului al V-lea canonul Noului Testament este stabilit în Răsărit și în Apus în forma sa modernă - cu includerea Epistolei către Evrei și Apocalipsa Uneori, canonul includea cărți care au fost ulterior respinse de Biserică - în special, "Decretele apostolice" menționate în mod repetat și epistolele lui Schmch Clement al Romei (dintre care al doilea este acum recunoscut ca neautentic) sunt menționate în lista cărților canonice date în canonul al Sf Apostoli Dimpotrivă, "Faptele Apostolilor" nu sunt menționate în acest canon, dar sunt în canonul al Sinodului de la Laodiceea Astfel, "Faptele", precum "Apocalipsa", intră în cele din urmă în canon în a doua jumătate - sfârșitul secolului al IV-lea (sunt menționate împreună în canonul lui Atanasie al Alexandriei și canonul al Sinodului de la Cartagina din ) Întrebări de securitate pe această temă Cum a fost formarea canonului Vechiului Testament? Cum a fost format canonul Noului Testament? Ce cărți au intrat în ea mai târziu decât toate celelalte? Literatură suplimentară pe această temă Biblia (grup de autori) // PE T V M , S - ( - ) Vereshchagin E M Studii biblice pentru toată lumea M , S - (formarea canonului Noului Testament) Kozarzhevsky A Ch Studiul surselor probleme ale literaturii creștine timpurii Moscova, , p - (Compunerea canonului Noului Testament) Tkacenko A A , Nikolai (Saharov), Hierom Epistola Evreilor // PE T KhVP M , S - Jungerov P A Introducere în Vechiul Testament Carte - M , http://www sbible boom ru/books/jung htm II Z e Disciplina bisericească, judecata și legea Puterile judiciare si administrative ale episcopilor Episcopalis audientia - tribunal civil episcopal (A G Bondach) În perioada analizată, volumul puterilor bisericești ale episcopului, comparativ cu secolul al III-lea în general nu s-a schimbat În sistemul așa-zisului - - II Z Istoria instituțiilor și cultul "episcopiei monarhice" (vezi mai sus p ) episcopul a fost singurul judecător al turmei și clerului său în problemele bisericești (în unele Biserici, episcopul își judeca clerul în cauzele penale - cf dreapta al Conciliului de la Cartagina ) Cu toate acestea, în secolele IV-VI în Imperiul Roman Creștin, instituția curții episcopale în cauzele civile, care a luat naștere în Biserica primară și a fost numită în latină episcopalis audientia ("ședința judiciară cu episcopul"), a fost dezvoltată și recunoscută oficial de stat Această instituție și-a asumat luarea în considerare de către episcopul eparhial sau persoanele împuternicite de acesta a litigiilor civile între orice subiecți care locuiau pe teritoriul acestei eparhii și s-a adresat de bună voie la episcop pentru înfăptuirea justiției Episcopalis audientia diferă ca jurisdicție (subiect și cerc de persoane) față de curtea episcopală obișnuită, care a luat în considerare toate cauzele interne ale bisericii, precum și cauzele (inclusiv cele civile și penale), în care clerul era părți Episcopalis audientia se deosebea de instanța colegială (conciliară) a episcopilor în ceea ce privește componența instanței, în ceea ce privește competența și natura atribuțiilor: instanța conciliară a considerat ca a doua instanță cauzele menționate mai sus, aflate sub jurisdicția episcopului și cauzele care implică episcopii înșiși, precum și soluționate probleme nelegale (dogmatice, liturgice etc ), a căror luare în considerare nu poate fi atribuită decât condiționat activității judecătorești La nivelul terminologiei juridice, însă, aceste diferențe nu au fost întotdeauna observate Expresia "episcopalis audientia" a fost folosită uneori pentru a desemna jurisdicția episcopului în cauzele disciplinare și penale ale clericilor (Cod Theod XVI, ; Carth ), iar instituția curții episcopale în cauzele civile putea fi numită "episcopalis definitio" (ibid , I , ) sau "episcopale iudicium" (Novell Val ) Unele canoane bisericești (Carth și, eventual, GV Ecum ) vorbesc despre dreptul părților de a solicita soluționarea unei cauze civile clericilor aleși de părți înseși ca arbitri Un astfel de tribunal arbitral nu poate fi identificat cu episcopalis audientia, întrucât, în primul rând, orice duhovnic, nu neapărat episcop, putea fi arbitru, iar în al doilea rând, episcopalis audientia, spre deosebire de tribunalul arbitral, nu presupunea alegerea unui judecător de către justițiabili După cum știți, App Pavel le-a interzis creștinilor să adreseze disputele judecătorilor unui stat păgân și consilierilor - - Secțiunea II Biserica din imperiul creștin ( - ) a încredințat în astfel de cazuri administrarea dreptății unui membru "înțelept" (oofbd) al comunității creștine ( Cor VI, - ) De-a lungul timpului, puterile judiciare corespunzătoare au fost date episcopilor Aparent, în practică la acea vreme, episcopii erau deja implicați în mod constant în procese judiciare în cauze din această categorie, dar s-a considerat oportun să-i scutească de la realizarea directă a unor astfel de activități, delegându-le preoților atribuțiile În Orient deja în secolul III existau anumite reguli pentru punerea în aplicare a curții episcopale, consemnate în "decretele apostolice" (vezi mai sus, І З д ) În primii ani după încheierea persecuției creștinilor, au fost emise legi prin care se recunoaște puterile judecătorești ale episcopilor și forța juridică a deciziilor acestora Inițial, competența cauzelor episcopalis audientia a fost determinată de imp Constantin cel Mare în (Cod Theod I, ; autenticitatea constituției este contestată; uneori este datată ca ) Această lege prevede: orice cauză civilă, chiar dacă a început deja examinarea la o instanță de stat, poate fi transmisă prin acordul părților episcopalis audientia Textul legii sugerează că transferul cauzei a fost permis fără acordul celeilalte părți, deși din cuvintele istoricului bisericesc Sozomen, care relatează despre publicarea acestei legi, rezultă că decizia de transfer trebuie să fie mutuală (Sozomen Biserica ist I, ) Conform constituției imperiale din (Const Sirm ; un număr de cercetători au considerat-o neautentică), care este de fapt un comentariu al lui Constantin însuși la legea sa din , hotărârile episcopalis audientia trebuie să fie definitive, inclusiv în cazuri implicarea minorilor; executarea hotărârilor episcopalis audientia a fost încredințată instanțelor de stat; trecerea cauzei către episcopalis audientia a fost permisă chiar și la cererea uneia dintre părți și în orice stadiu al procedurii în instanța de stat Dacă cauza a fost inițiată în instanța Episcopului încă de la început, nu era necesar nici acordul celeilalte părți Mărturia martorilor episcopului în instanță a fost considerată de încredere, iar mărturia altor martori după episcop nu a mai fost luată în considerare Prin atribuirea unor puteri judiciare semnificative episcopilor, imp Constantin a contat pe incoruptibilitatea episcopilor, dorind să-i opună instanțelor de stat corupte - - II Istoria instituțiilor și a cultului (se știe părerea lui că "preoții lui Dumnezeu sunt mai de încredere decât orice judecător secular" - Eusebiu Viața lui Konst GV, ) Episcopalis audientia a câștigat rapid o mare popularitate: sursele papirologice și patristice indică faptul că în secolele IV-V rezolvarea litigiilor civile de către episcop era o practică juridică zilnică Da, bl Augustin se plânge de lipsa de timp din cauza necesității de a face justiție în cauzele civile (Augustin On Mon Cauze ) și raportează că Sf Ambrozie din Milano era, de asemenea, ocupat constant cu luarea în considerare a cauzelor judecătorești (Augustin Mărturisirea VI, ) Episcopul putea transfera (delega) puterile sale judecătorești oricărui dintre clerici sau laici ai diecezei sale (Socrate Scholasticus menționează un caz similar, cf Biserica ist VII, ) Sf Ambrozie de Milano scrie despre îndatoririle unui episcop ca judecător în cauze civile (Ambrozie Med Obligatoriu II, - ) și descrie în detaliu două cazuri din propria sa practică judiciară (Poel , , ), deși există au fost mult mai mulți ( ate ) Convertirea în masă a populației în episcopalis audientia a fost facilitată de simplitatea și ieftinitatea procedurii judiciare Procedurile episcopale simplificate au omis o serie de formalități procedurale împovărătoare (Const Sirm ; nov Lust ) În plus, inițial justiția în episcopalis audientia era, aparent, complet liberă, și chiar în epoca imp Iustinian, taxele de judecată și cheltuielile în episcopalis audientia nu trebuiau să depășească nomisme (Cod lust I, , ) De asemenea, era importantă caracterul mai uman al curții episcopale La baza normelor materiale aplicate de episcop a stat așa-numita "lege creștină" - lex christiana, care însemna soluționarea disputelor în spiritul filantropiei creștine Atât înainte, cât și după recunoașterea de stat a episcopalis audientia, principala datorie a episcopului-judecător era să promoveze împăcarea disputanților La cumpăna dintre secolele V și V competența episcopalis audientia s-a redus semnificativ: pentru a iniția un dosar în instanța episcopală sau pentru a-l trece la curtea episcopală, a început să fie necesar acordul ambelor părți în litigiu În și ani au fost emise două constituții , menite să împiedice trecerea unilaterală a cauzelor către episcopalis audientia, care era larg răspândită până atunci și a dus la o sarcină excesivă a episcopilor și conflicte între părți Cod pofta I, , ; Cod Theod I, , [= Const domnule =CJ I, , ] - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Dezvoltarea ulterioară a episcopalis audientia a fost asociată cu cea de-a -a nuvelă a imp Valentinian al III-lea ( - ), potrivit căruia, pentru a sesiza cauza la curtea episcopală, părțile trebuiau să semneze un acord scris în forma prescrisă, ca la trimiterea cauzei la o instanță de arbitraj seculară (compromis) Legea a subliniat caracterul exclusiv al episcopalis audientia, indicând că, de regulă, episcopii nu au puteri judecătorești în materie seculară Astfel, natura juridică a episcopalis audientia în secolele IV-V a suferit modificări semnificative, reflectate în legislația imperială Dacă în timpul imp Constantin cel Mare episcopalis audientia făcea parte din justiția statului, o instanță specială care acționa în numele împăratului, ca și curtea prefectului pretorian, pe atunci sub imp Arcadia, Honoria și Valentinian III, funcțiile sale sunt limitate și se transformă într-un analog al instanței de arbitraj În timpul domniei imp Iustinian I ( - ) episcopalis audientia a primit o nouă dezvoltare Se crede în mod obișnuit că la acea vreme exista sub trei forme: ex compromisso (când părțile, de comun acord, trimiteau cazul episcopului spre examinare; nu era necesar un acord scris, deoarece nu era inclus al -lea roman al lui Valentinian în Codex Justinianus), ex delegaione (realizat de episcop în numele magistraților sau al împăratului în cazuri specifice) și exprivilegio Cu toate acestea, în realitate, această din urmă formă nu are nimic de-a face cu episcopalis audientia și înseamnă jurisdicția privilegiată a clerului pentru episcopul lor (de exemplu, conform romanelor lui Iustinian și , toate problemele civile ale călugărilor și clericilor din eparhia sa erau atribuit jurisdicției episcopului); a doua formă este, de asemenea, departe de episcopalis audientia în forma sa originală O inovație importantă a lui Iustinian a fost acordarea părții care nu este de acord cu hotărârea episcopului a dreptului de a face apel împotriva acesteia la curtea statului sau la împărat (nov , ) În plus, în conformitate cu Novella , episcopul a primit dreptul de a supraveghea activitățile judecătorilor locali de stat și a devenit, de asemenea, o autoritate competentă să desfășoare un proces cu acuzațiile împotriva acestor judecători Ulterior, instituția episcopalis audientia, deși nu a fost desființată prin lege, a încetat efectiv să mai funcționeze Aceasta s-a datorat extinderii competenței instanței bisericești episcopale, care a început să aibă jurisdicție asupra anumitor categorii de cauze (de exemplu, cauzele familiale), care aparțineau anterior de competența instanțelor laice, și - - II Istoria instituțiilor și a cultului orice cauze civile și penale care implică clerici și funcționari bisericești (aceasta s-a întâmplat în pe baza legii împăratului Heraclius) Astfel, exemplul instanței episcopale pentru cauze civile arată că procesul de întrepătrundere a organizațiilor statului și bisericii a avut loc, inclusiv în sfera judiciară Procesul unui episcop (mitropolit, patriarh) (K A Maksimovici) Pedeapsa ecleziastică pentru episcopi (precum și pentru alți clerici) era interzicerea slujirii sau a derogării Aceste pedepse erau impuse pentru abateri disciplinare grave (cămătă, nesupunere față de curtea bisericii, participare (mediere) la simonie, activitate schismatică etc ) sau erori dogmatice (abatere la erezie) Procesul episcopului a fost conciliar - la el au participat toți episcopii districtului mitropolitan (cel puțin ) sub conducerea mitropolitului Neprezentarea episcopului în instanță a presupus un verdict de vinovăție Curtea de Apel pentru episcopi era și ea conciliară, dar nu mai era adunată de ai lui, ci de mitropolitul vecin Mărturia în cauzele bisericești împotriva episcopilor a fost acceptată numai de la persoane de confesiune ortodoxă, iar în cauzele civile - de la toți cetățenii cu drepturi depline Conform canonului al Sinodului IV Ecumenic de la Calcedon ( ), mitropolitul nu poate fi judecat decât de "exarhul eparhiei" sau arhiepiscopul Constantinopolului (pentru cauzele din capitală și din eparhiile Pontului, Traciei și Asiei) , răspunzător faţă de Constantinopol conform canonului al aceluiaşi Sinod) Sub "exarhul eparhiei" se înțelesese de fapt papa sau patriarhul - șeful zonei bisericești mai mare decât districtul mitropolitan Astfel de zone în prima jumătate a secolului al V-lea erau doar cinci - Roma, Alexandria, Constantinopolul, Antiohia, Ierusalim Verdictul exarhului bisericii a fost aprobat de împărat ca cea mai înaltă autoritate judiciară Termenul de "exarh al eparhiei" revine la nomenclatorul administrației de stat, creat în cursul reformei administrative a imp Diocleţian În viitor, acest nume este împrumutat de Biserică într-un sens special - "întâistătătorul unei eparhii bisericești (adică o unitate teritorială mai mare decât o provincie)" Cu toate acestea, termenul de "exarh al eparhiei" nu a prins rădăcini în Biserică, făcând în curând loc titlurilor de "papă" și "patriarh" În ceea ce privește procesul exarhilor (patriarhilor) din cele mai mari centre bisericești înșiși, a existat o singură biserică pentru ei - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Cea mai înaltă autoritate judiciară este Consiliul Ecumenic Consiliul Bisericii Locale în mod legal nu i-a putut judeca, întrucât conform canoanelor trebuia ținut sub conducerea lor Decizia finală cu privire la soarta patriarhilor a fost luată de împărat, care (cum am văzut mai sus) a avut toate ocazia să-și impună voința oricărui Sinod, inclusiv Sinodului Ecumenic Astfel, drepturile, puterile și îndatoririle episcopilor în perioada secolelor IV-IX au suferit o rafinare semnificativă Astfel, s-au creat fundații juridice pentru, pe de o parte, a exclude arbitrariul episcopului din zona sa (parikii, eparhii), iar pe de altă parte, pentru a proteja episcopul individual de stingerea conturilor personale și a celor nedrepti judecata consiliilor eretice Procedurile legale de judecată și hirotonire, precum și procedura stabilită pentru impunerea pedepselor bisericești, expuse în detaliu în canoanele și nuvelele împăraților, au contribuit la convergența în continuare a sistemelor juridice ale Bisericii și ale statului bizantin Dezvoltarea dreptului roman în Bizanț Legea și Biserica (K A Maksimovici) Cultura juridică a Imperiului Bizantin de la începutul istoriei sale până la căderea Constantinopolului s-a bazat pe dreptul roman clasic Izvoarele dreptului roman au fost împărțite în decrete imperiale (constituții) (legi) și scrierile clasicilor gândirii juridice romane (Iura) La început, încercările de sistematizare a moștenirii juridice au fost limitate doar de legile imperiale și au fost rezultatul unei inițiative private care nu s-a bazat pe sancțiunea statului Deci, la sfârșitul secolului III - începutul secolului IV conform R H au fost create colecții constituţii de la împăratul Hadrian ( - ) până la sfârşitul secolului al III-lea (Codex Gregorianus - culegere de decrete și rescripte, drept privat) și ulterior împăratului Constantin I ( - ) (Codex Hermogenianus - culegere de decrete și rescripte, drept privat) Cu toate acestea, abia odată cu adoptarea creștinismului ca religie oficială începe istoria sistematizării de stat a dreptului roman Sub împăratul Teodosie / ( - ), a fost întocmit și publicat Codex Theodosius (Codex Theodosianus, - , colecție de edicte, drept public), în care au fost adunate și sistematizate constituțiile imperiale începând cu Constantin I (vezi mai sus , p ) Constituțiile apărute după publicarea Codului se numeau romane "teodosiene" (leges novellae - legi noi) După Iustinian, recepția dreptului roman în Bizanț s-a desfășurat sub forma creării diferitelor colecții, revizuiri, indici, - - II Istoria instituțiilor și a cultului comentarii (sholium) și parafrazare în greacă Selecții tematice din legislația iustiniană - așa-numitele "epitome" (greacă bshtotsti "selecție, reducere") și prezentări alfabetice ale codurilor juridice cu indicarea pasajelor paralele - "synopses" (greacă sgvofi? "recenzie", aici "rezumat") În a doua jumătate a secolului VI - mijlocul secolului VII a apărut Epitomul (Sintagma) lui Atanasie de Emesa, o colecție prescurtată de nuvele de Iustinian I și Iustin al II-lea (aproximativ ); "Culegere de de capitole" (Collectio XXV capitulorum); "Culegere de de capitole" (Collectio LXXXVII capitulorum) a lui Ioan Scolastic (mai târziu Patriarhul Constantinopolului, - ) - bazată pe nuvelele lui Iustinian referitoare la problemele bisericești; "Colecție în trei părți" (Collectio tripartita, sfârșitul secolului al VI-lea) - o compilație grecească de texte juridice ecleziastice din corpus lui Iustinian; Nomocanon L titluri' Titluri Nomocanon XIV și alte colecții Majoritatea dintre ei au tratat (fie exclusiv, fie împreună cu probleme seculare) ale legii bisericești Sistematizarea izvoarelor dreptului a fost însoțită de muncă editorială Textelor de legi se făceau adesea corecții (interpolări), care le afectau atât conținutul, cât și forma În special, limbajul textelor juridice a fost supus editării sistematice Deși termenii latini au fost păstrați în colecțiile legislative bizantine pentru o lungă perioadă de timp, a existat o tendință puternică de a dezvolta o terminologie greacă adecvată pentru a standardiza limbajul juridic Această tendință este demonstrată clar de colecțiile legislative publicate în cadrul programului de "purificare a legilor antice" (așa-numita Anakatarsis) sub imp Busuioc / ( - ) Istoria codificării arată că tradiția juridică din Bizanț nu s-a limitat la receptarea dreptului roman, ci a fost influențată indirect de tradiția bisericească Această sinteză a dreptului roman și a religiei creștine este principala originalitate a sistemului juridic al Bizanțului Codificat, creștinat și revizuit în spiritul vremurilor, dreptul roman din perioada bizantină a devenit cunoscut drept "drept bizantin" sau "drept greco-roman" Corelația dintre lege și canon (K A Maksimovici) Odată cu apariția Bisericii, a apărut o ramură specială a dreptului - dreptul canonic (vezi mai sus cap І З e) Dreptul laic și dreptul canonic s-au bazat inițial pe principii diferite În primele secole ale erei creștine, - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) când au început să se dezvolte primele reguli bisericești (canoane), dreptul roman a avut deja câteva secole de dezvoltare intensivă de la forme arhaice, patriarhale, la instituții juridice complexe care reglementează complexul relațiilor sociale ale unei societăți dezvoltate de sclavi În dreptul roman al epocii clasice și postclasice, sub influența filozofiei grecești, ideile așa-numitei "legi naturale" (ius naturale) și principiile "dreptății" (aequitas) și "bunăvoinței" (caritas, benignitas) răspândit, ulterior (probabil sub influența creștinismului) în drept include principiul "umanității" (humanitas) Motivele și ideile care depășesc activitățile cotidiene (economice) erau absente în dreptul laic Pe de altă parte, complexitatea raporturilor marfă-bani, proprietate, familie și alte relații reglementate de legea seculară impunea claritatea termenilor, consistența și, în același timp, flexibilitatea normelor juridice Munca analitică veche de secole a avocaților romani, înarmată cu aparatul categoric al filosofiei antice, a oferit dreptului secular sistemul necesar și armonia logică Dreptul canonic, dimpotrivă, a fost inițial menit să reglementeze probleme predominant spirituale care au legătură directă cu mântuirea sufletului și viața veșnică (o confirmare vie a acestui lucru este citarea frecventă a Sfintei Scripturi în canoanele bisericești) Nu era și nu putea fi la fel de rațional și logic ca dreptul roman clasic, nu avea un aparat categorial dezvoltat, deoarece se baza în mare parte pe concepte care nu erau susceptibile de definiție rațională Locul central în sistemul dreptului bisericesc este ocupat de conceptul de Biserică Biserica, condusă de Iisus Hristos, este o instituție sfântă, întemeiată de Dumnezeu, care unește ierarhiile pământești și cele cerești, călăuzită de Duhul Sfânt, asigurând împlinirea providențială a misiunii mântuirii în istoria omenirii Biserica pământească este o comunitate de credincioși (fideles, pistoi), a cărei viață este reglementată de dreptul canonic Cât despre "necredincioși", aceștia intră în competența dreptului canonic doar dacă sunt convertiți (pentru excomunicați și apostați - în cazul pocăinței lor) Definițiile dreptului canonic se bazează nu pe ideile elenistice de "dreptate" sau "umanitate", ci pe voința Duhului Sfânt, exprimată prin voința conciliară a Bisericii Canoanele bisericești funcționează nu atât cu concepte juridice, cât cu concepte religioase și morale: "bine", "corect", "cuviincios", "vrednic", "sfințenie", "păcat", etc - - II Istoria instituțiilor și a cultului Pentru conducătorii Bisericii și juriștii bisericești, care nu au înțeles imediat și nu pe deplin moștenirea filozofică antică, clasificarea logică a acestor concepte a fost în principiu imposibilă O altă diferență între cele două tipuri de drept a fost ideea valabilității prescripțiilor legale În dreptul laic, a existat opinia conform căreia legile ulterioare le anulează pe cele anterioare (cf Digesta I, ) În dreptul canonic, canoanele bisericești aprobate printr-o hotărâre conciliară (mai ales dacă era o decizie a Sinodului Ecumenic) erau recunoscute ca inspirate de Dumnezeu și dobândeau forță legală veșnică În dreptul secular al Bizanțului, împăratul era cea mai înaltă autoritate juridică (legislativă, administrativă și judecătorească) Conform maximei clasice a marelui jurist roman Ulpian (secolele II-III), "ceea ce a decretat princeps are forță de lege" (quod principi placuit, legis habet vigorem - Digest I, ) Cu toate acestea, doar poporul roman a fost recunoscut ca izvor al dreptului, care deleagă princeps (împăratului) cele mai înalte puteri (imperium et potestatem) prin "legea regală" (ibid ) În dreptul canonic, izvorul legii nu este oamenii, cu atât mai puțin autoritățile laice, ci comunitatea conciliară a credincioșilor, condusă de Duhul Sfânt - adică Biserică În ciuda faptului că toate activitățile de legiferare din imperiu erau sub controlul împăratului, dreptul canonic și-a păstrat o anumită autonomie în cadrul acestui sistem Această autonomie s-a manifestat cel mai clar în diferența dintre jurisdicția ecleziastică și cea laică Bisericii și jurisdicții seculare (K A Maksimovici) Diferențele instituționale dintre Biserică și Stat au fost întărite prin împărțirea jurisdicției în seculare și ecleziastice Alături de curțile obișnuite încă de pe vremea lui Iustinian, a existat una imperială la Hipodrom, care a servit drept cea mai înaltă autoritate pentru problemele laice În același timp, la Constantinopol a funcționat cea mai înaltă instanță patriarhală, în care au fost audiate litigii care implicau episcopi (Cretă ; ) Pentru a soluționa disputele dintre clerul local și pe probleme legate de credință, Biserică și cult, a existat o instanță a episcopului local cu varietatea sa deosebită - episcopalis audientia (vezi mai sus) Dacă litigiul cu participarea clericilor a vizat chestiuni monetare și de proprietate, atunci justițiabilii trebuiau să primească și verdictul episcopului local (în capitală - patriarhul Constantinopolului), care apoi - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) efectuat de un oficial guvernamental; numai dacă una dintre părți nu putea sau nu voia să facă acest lucru era permisă curtea guvernatorului imperial (în capitală, de către prefectul pretorian, cf Cod lust I ( )) Nuvela de imp Heraclius , care a stabilit principiul "reclamantul urmează competența pârâtului" (tbѵ akhtora tbѵ toѵ rsoi tsstabkykhEіѵ fbroѵ) Procesul secular al unui cleric sau episcop a fost, de asemenea, permis dacă acesta era urmărit în capitală în timp ce era departe de eparhia sa (nov pofta CXXIII, ; nou Heraclius ) Procesele penale cu participarea clerului trebuiau luate în considerare și de episcop (patriarh), care, dacă se dovedea vinovăția clericului, putea să-l destituie din demnitate, după care judecătorii civili sau guvernatorul provinciei se ocupau de cauză ( pofta nov LXXXIII, ; CXXIII, ; noul Heraclius ) Pretențiile clerului împotriva episcopilor (proprii sau alte eparhii) în chestiuni bisericești erau tratate de un consiliu eparhial (Const ; Creta ; ), iar litigiile dintre episcopi - de către exarhul eparhiei sau curtea patriarhală la Constantinopol (ibid ; nov pofta СХХШ, ) Încălcarea jurisdicției bisericești de către clerici și încercările de a recurge la ajutorul autorităților laice au fost aspru pedepsite prin canoane și legile statului Legea seculară a urmărit cu strictețe abaterile de la creștinismul ortodox (catolic) (erezii, secte, schisme) ca acte periculoase din punct de vedere social, dar nu a intervenit în jurisdicția Bisericii (nov pofta LXXIX, ; LXXXIII, ; XXXIII, ) Potrivit Eglogului, creștinii care s-au îndepărtat de credința în robie și s-au întors acasă nu au fost pedepsiți penal, ci au fost predați Bisericii pentru pocăință (XVII, ) Codul sfârşitului secolului al IX-lea Isagogul numește preoți și diaconi pentru mărturie mincinoasă, fără jurământ, un termen de trei ani de interzicere a slujirii și pocăinței în mănăstire (IX, ) În cazurile referitoare la chestiuni religioase și disciplinare, toți laicii erau teoretic supuși jurisdicției ecleziastice Cu toate acestea, în practică, jurisdicția ecleziastică nu s-a extins asupra împăratului, membrilor familiei și asociaților acestuia (una dintre cele mai rare excepții de la această regulă este penitența impusă în sub Patr Nicolae I Mistic împăratului Leon al VI-lea pentru necanonismul său) a patra căsătorie) Într-o nuvelă imperială anonimă, principiul lipsei de jurisdicție a împăratului bisericii este chiar formulat în mod explicit: " palatul și vistieria noastră nu sunt supuse legilor canonice (adică bisericii) (vopoig xavovixoig)" - - II Istoria instituțiilor și a cultului Interdicția clericilor de a se angaja în orice activitate de natură laică a fost, de asemenea, asociată cu diferența de jurisdicții Deci, de exemplu, clericii nu puteau acționa ca avocați oficiali într-o instanță laică Interacțiunea dreptului canonic și secular (KA Maksimovici) În primele secole ale creștinismului, dreptul secular și ecleziastic s-au dezvoltat independent unul de celălalt În timp ce păgânismul a rămas religia de stat, Biserica s-a îndepărtat de puterea seculară Cu toate acestea, după ce creștinismul a dobândit statutul de religie patronată de împărat (din Constantin cel Mare), și apoi religia de stat (din Teodosie ), a început pătrunderea treptată a elementelor creștine în sistemul juridic moștenit de la statul roman Începând din secolul al IV-lea legea seculară recunoaște în mod oficial sfințenia religiei creștine și statutul de stat al Bisericii În condițiile în care șeful statului - împăratul - era și membru al Bisericii și, împreună cu ea, se ocupa de bunăstarea spirituală a supușilor săi, distanțarea anterioară a Bisericii de puterea lumească și-a pierdut sensul Împărații au început să prezideze Sinoadele Ecumenice și să aprobe hotărârile acestora (primul exemplu cunoscut este edictul lui Teodosie I din august , care a aprobat hotărârile Sinodului al II-lea Ecumenic: Cod Teod XVI ) Multe canoane bisericești reglementează relația Bisericii cu cele mai înalte autorități seculare (Apost , Trul , Antiohia - , Sard - , Carth - , , , - , ) , - , , , , comparați comentariile lui Theodore Balsamon la Apostolul ) Pe de altă parte, legile statale ale imperiului creștin au început să considere comunitatea bisericească ca o persoană incertă Deja sub Constantin cel Mare, comunitatea bisericească poate acționa ca moștenitor legal al proprietății care i-au fost lăsate moștenire (Cod pofta I, , ) În același timp, pentru prima dată, au fost alocate subvenții de stat pentru întreținerea fecioarelor care s-au dedicat lui Dumnezeu și a văduvelor bisericești (Theodo-rit Biserica ist I, ), dreptul de a elibera sclavii în Biserica a fost introdusă (manumissio in ecclesia, cf Cod lust I, , și - răspândindu-se pe scară largă în Italia, a fost apoi introdusă în eparhiile africane, cf Carth și ), etc Biserica de asemenea primeşte fonduri de la stat pentru a-i ajuta pe cei săraci (Cod pofta I, , ) Deja în secolul al V-lea canoanele bisericeşti se apropie în statutul lor de legile statului Da, imp Valentinian al III-lea, printr-o lege din , a invalidat legile emise anterior (pragmaticae sanctiones) care contraziceau canoanele bisericești (Cod lust I, ; - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) cf Mâner ) În secolul VI Iustinian a dat în cele din urmă canoanelor bisericești (în primul rând canoanelor Sinodelor Ecumenice) forța legii statale (Cod pofta I, ; nov pofta VI, ; CXXXI, ) În interpretarea titlurilor Nomocanonului XIV (vezi mai sus), legile sunt cele care urmează canoanele, și nu invers Odată cu adoptarea oficială a creștinismului, în sistemul de drept secular sunt introduse noi elemente Deci, pe lângă legile seculare și canoanele bisericești, apare un nou tip de constituții imperiale - așa-numitele "legi divine" (legis divinae \ Ѳсіоі ѵbці), adică decrete imperiale asupra Bisericii În preambulele romanelor VI și CXXVII, Iustinian cel Mare proclamă că împăratul este obligat să aibă grijă de păstrarea adevăratelor dogme ale credinței și onoarei preoților, să respecte executarea nu numai a legilor generale civile și a "legilor divine" ", dar și canoane bisericești Deja în legislația imperială timpurie asupra Bisericii, a existat tendința de a confunda "legea" și "credința": în constituția lui Constantin I din , a fost fixat un termen special - "legea catolică" (catholica Іех), adepții dintre care s-au opus "ereticilor" (haereticos) Legile imperiale nu numai că realizează o reglementare cuprinzătoare a vieții bisericești, ci și interpretează (în conformitate cu hotărârile Sinoadelor) probleme teologice (Cod pofta I, ; ; etc ) Influența puternică a dreptului canonic se remarcă în nuvelele lui imp Heraclie din , , și , împărăteasa Irene între - și - , iconoclast Leon al V-lea și fiul său Constantin / Leon al VI-lea cel Înțelept ( - ), din nuvele dintre care sunt consacrate Bisericii - în special, problemele adaptării dreptului secular la canoanele secolelor VII-VIII, care nu au fost luate în considerare în legislatia iustiniana Interacțiunea dreptului canonic și secular nu s-a limitat la influența primului asupra celui de-al doilea Dreptul laic a jucat și el un rol important în formarea instituțiilor bisericești Deci, aparent, influența dreptului secular poate explica apariția în Biserică a instituției Curții de Apel (Ant , Sard - ; Halk , ), procedura pentru ședințele Ecumenice iar unele Consilii Locale a fost de fapt copiată din procedura pentru şedinţele Senatului Roman Apariția unui nou gen juridic - "legile divine" imperiale referitoare la Biserică - era gata să pună problema colectării, tematice - - II Istoria instituțiilor și a cultului clasificarea și codificarea materialelor juridice referitoare la treburile bisericești Începând cu secolul VI în literatura bisericească-canonică se răspândește un nou tip de colecție, combinând canoanele catedrale și patristice cu legislația imperială asupra Bisericii - Nomocanonii (din grecescul ѵbtsod "lege" și haѵshѵ "canon, regulă") Cele mai importante dintre acestea au fost Nomocanonul L al titlurilor și Nomocanonul XIV al titlurilor, care au apărut în secolele VI și VII Creștinizarea dreptului civil (ius civile) (K A Maksimovici) Legea seculară a Bizanțului prevedea restricții asupra drepturilor persoanelor care nu erau membri ai Bisericii - eretici, schismatici, apostați, excomunicați (Cod pofta I, VII) Apostații creștinismului au fost lipsiți de dreptul de a vorbi ca martori în instanță, de a moșteni prin testament, de a face un act de donație, iar cei care s-au îndepărtat de creștinism în iudaism au fost pedepsiți cu confiscarea proprietății (Cod pofta I, ; ) ) Orice înstrăinare (vânzare, donație etc ) a proprietății comunităților ortodoxe în favoarea ereticilor sau necreștinilor era interzisă (Cod pofta I, ; ; nou СХХХІ, ) Ereticii au fost lipsiți de dreptul de a ocupa funcții oficiale, de a fi avocați și de a participa la administrația locală (Cod pofta I, - ; nou XV, - ) Copiii părinților ortodocși care au devenit eretici au primit statutul legal de "nerecunoscători" cu consecințele care au urmat prevăzute de legea ereditară romană (nov CXV, ) Proprietatea ereticilor a fost moștenită, indiferent de ultima lor voință, numai de copiii sau rudele lor ortodocși, iar în lipsa acestora, a trecut la stat (Cod pofta I, - ; nou CXV, , ; , ) În domeniul dreptului familiei, influența creștinismului și a Bisericii nu a fost mai puțin puternică decât în dreptul proprietății Deja sub Constantin au fost adoptate legi care aduceau relațiile de familie în conformitate cu normele moralei creștine: legea împotriva celibaților și fără copii a fost desființată (Eusebius Kes Life Konst IV, ; Cod Theod VIII, ; Cod lust VIII, ), a stabilit deplina capacitate civilă pentru femei de la vârsta de ani (Cod Theod II, ; Cod Lust II, ) și a limitat posibilitatea divorțului (Cod Theod III, ) Sub Iustinian, a fost introdusă interdicția căsătoriei între copiii spirituali și părinți (Cod pofta V, ), extinsă mai târziu și la căsătoria părinților spirituali cu părinții fizici ai noilor botezați (Trul ) Problema permisibilității căsătoriilor în funcție de gradul de rudenie a devenit ulterior unul dintre subiectele tratatelor bizantine de drept canonic - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Au fost interzise și căsătoriile între creștini și evrei (Cod pofta I, IX ; Creta ), precum și între ortodocși și eretici (Laod ) Soțiilor ereticilor, care erau ele însele săvârșite de erezie, li s-a interzis să primească o zestre și să se bucure de beneficiile asociate cu aceasta, până la renunțarea la erezie (nov pofta CIX) Dacă unul dintre soți se ferește de erezie, căsătoria era supusă anulării Dacă unul dintre soți, care a trăit anterior în afara credinței și a Bisericii, s-a convertit la Ortodoxie, s-a ordonat păstrarea unei astfel de căsătorii în conformitate cu instrucțiunile Sf aplicația Paul', "soțul necredincios este sfințit de o soție credincioasă" ( Cor VII, ; cf Trul ) Copiii născuți dintr-o căsătorie mixtă urmau să fie botezați în Ortodoxie (Cretă ; Cod Pofta I, ) Conform dreptului canonic, al clerului, numai cititorii (anagnosti) și cei care cântă pe kliros (psalți) se puteau căsători după hirotonire (Apost ; Trul , , ; Neokes ; Carth , ( )) Alți clerici (diaconi și preoți) aveau dreptul de a se căsători numai înainte de hirotonire (Trul ), iar episcopii în unele Biserici locale începând din secolul al V-lea "abstinența de la soțiile cuiva" a fost prescrisă oficial (cf Carth : : "și să fie ca și când n-ar avea") Celibatul episcopilor, stabilit la Consiliul Local din Cartagina în , a fost consacrat în canoanele de la Trul și Nuvela lui Iustinian VI, conține o rețetă puțin diferită: un candidat la episcopi trebuie să fie fie necăsătorit, fie căsătorit cu o femeie "din copilărie" (în timp ce nu se spune nimic despre "abstinența" de la o soție, nici despre necesitatea de a părăsi o femeie) soție înainte de consacrare, așa cum este prescris în Trul ) De asemenea, oficialilor Bisericii le era interzis să se căsătorească cu necreștini sau eretici, cu excepția cazului în care aceștia din urmă promiteau să se convertească la ortodoxie (Cretă ; Laod ; Carth ) Problemele vieții de familie a clerului au fost reglementate în detaliu de Sinodul Trulli (V-a-Șaselea Ecumenic) din - , care a avut apoi un impact semnificativ asupra legislației imperiale privind căsătoria (de exemplu, în Egloga) Romanele lui Iustinian (V, ; CXXIII, - ; CXXXVP, ), apoi "Ecloga privată spațioasă" (Ecloga privata aucta, II, , ), care a apărut probabil între și în sudul Italiei, prevăd plecarea la mănăstire ca motiv de desfacere a căsătoriei Creștinizarea dreptului privat s-a petrecut nu numai pe plan material, ci și pe plan formal, manifestându-se, de exemplu, în folosirea Sfântului Scripturi în texte legale Deci, în ordinea inițiativei private, se întocmesc astfel de colecții juridice - - II Istoria instituțiilor și a cultului ki, ca Legea lui Moise (Nopog Moyuaihbd), bazată în întregime pe legislația evreiască antică a Vechiului Testament În colecțiile legislative seculare (de exemplu, în Eglogă) există citate din Sf Scripturi Creștinizarea dreptului penal (K A Maksimovici) Statul bizantin a luptat cu păgânii și ereticii cu pedepse administrative și penale Deja imp Constantin cel Mare a luat măsuri împotriva cultelor păgâne (Eusebius Kes Life Konst IV, ) și a divinației (Cod Theod IX, - ); a avut grijă, de asemenea, ca evreii care se converteau la creștinism să nu fie persecutați de foștii lor coreligionari - altfel aceștia din urmă ar fi trebuit să fie arși pe rug (Cod Teod XVI, ; Cod pofta I, ) Păgânilor și evreilor li s-a interzis sub amenințarea unei amenzi mari de a avea sclavi creștini, iar pentru circumcizia unui sclav creștin, proprietarul evreu a fost amenințat cu pedeapsa cu moartea (Eusebius Kes Life Konst IV, ; Cod lust I, ; ; noiembrie XXXVII, ) Începând cu , au fost emise în mod regulat edicte care interziceau închinarea păgână sub pedeapsa de moarte (gladio ultore) (Cod Lust I, ) Pentru apostații din creștinism, eretici și sectari, au fost prevăzute inițial sancțiuni administrative - amenzi și alte rechiziții în favoarea statului (Cod pofta , ; ) Începând cu anul , ereticii și sectanții au fost supuși pedepselor penale Sub pedeapsa morții, le era interzis să organizeze adunări, să hirotonească preoți, să boteze, să participe la activități economice (Cod pofta I, ) Era strict interzis să le lase să intre în oraș (Cod Theod XIV, ; XVI, ; ; ; Cod Lust I, ) Locurile lor de adunare - fie că sunt clădiri publice sau private - au fost supuse confiscării în favoarea Bisericii (Cod pofta I, ) Edictul lui Teodosie al II-lea și Honorius din , îndreptat împotriva astrologilor (matematicos), le ordona acestora din urmă să-și ardă cărțile sub supravegherea episcopilor și să se convertească la creștinism, în cazul refuzului de a-i expulza din orașe (Cod pofta I) , ) Edictul lui Teodosie al II-lea și Valentinian al III-lea din a ordonat ca adepții maniheismului să fie expulzați din orașe și omorâți (ultimo supplicio), iar administratorul care le permitea să se întâlnească într-o casă privată fără știrea proprietarului trebuia să fie amendat cu lire de aur sau supus exilului dacă este liber, iar dacă un sclav - biciuit și trimis la mine (Cod pofta I, ) Cercetările împotriva lor nu aveau termen de prescripție (in mortem quoque inquisitio tendatur) (Cod lust I, ) Maniheeni care s-au convertit la creștinism și apoi din nou - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) cei care s-au întors la riturile lor erau supuși pedepsei cu moartea (Cod pofta I, ) Edictul lui Honorius din a echivalat maniheismul și schisma cu o "crimă de stat" (publicum crimen) Pedeapsa cu moartea pentru maniheeni și montaniști a fost prescrisă și de Eglogi (XVII, ) Legea a numit participanții la schisma donatistă o legătură cu privarea de proprietate și confiscarea clădirilor bisericii în favoarea Bisericii oficiale și pentru persistența în schismă - amenzi mari (pentru funcționari) sau bătăi cu bastoane (pentru persoane fizice și sclavi) Schismaticilor le era interzis să ocupe funcții publice, să încheie contracte și să depună mărturie la proces (Cod Theod XVI, , ; ; Cod Lust I, , ; cp Apost ) Astfel, statul bizantin, în persoana împăratului, nu numai că a exercitat puterea supremă asupra Bisericii imperiale, dar s-a și îngrijit cu grijă de respectarea protopopiatului bisericesc, întărirea moralității creștine, a susținut unitatea Bisericii, autoritatea și influența ei între masele O astfel de politică, într-o măsură mai mare sau mai mică, era caracteristică tuturor împăraților (cu excepția, poate, a lui Iulian), indiferent de convingerile lor ortodoxe sau eretice Pentru împărați, Biserica și statul erau una, dacă nu în natură, atunci cel puțin în sarcinile lor Această unitate și-a găsit o expresie vie în sistemul dreptului bizantin, care combina legea statului și legea Bisericii Astfel, de-a lungul timpului, între Biserică și stat s-a format o unitate relativ armonioasă - așa-numita "simfonie" (vezi mai sus, p ) Fundamentele juridice ale puterii împăratului și patriarhului (K A Maksimovici) Dacă este prezent în Bizanț deja din secolul al XV-lea două autorități și două tradiții juridice independente - seculară și ecleziastică, ne-am aștepta la un fel de reglementare juridică a relațiilor lor reciproce Destul de ciudat, până la sfârșitul secolului al IX-lea nu se știe nimic despre astfel de încercări Biserica și statul au existat multă vreme într-o stare de echilibru contradictoriu, care, dacă era încălcat, era doar în favoarea puterii seculare Din punct de vedere istoric, această poziție a statului poate fi explicată prin tradițiile epocii romane, când cultul zeilor oficiali făcea parte din sistemul statal, iar împăratul (princeps) era în același timp și marele preot al lui Jupiter (pontifexmaximus) Guvernând un imperiu vast, multietnic, împărații țineau cu zel să-și întărească puterea și nu puteau permite o întărire excesivă a puterii spirituale, care de fapt era o alternativă la propria lor Deja o constituție introductivă la Rezumatele lui Iustinian - - P Z Istoria instituțiilor și a cultului declară capacitatea legilor de a ordona atât treburile "umane", cât și "divine" (Deo auctore, ) În ideologia statală a Bizanțului există o tendință constantă de a pune pe împărat deasupra Bisericii, de a-l declara "vicarul lui Hristos", "episcop, deși șomer" etc Puterile largi ale patriarhilor din Constantinopol în rezolvarea multor probleme bisericești, și mai ales enorma lor autoritate publică, au cauzat multe probleme împăraților dacă îndrăzneau să contrazică în vreun fel canoanele bisericești și intrau în conflict cu patriarhii Influența împăratului asupra treburilor Bisericii a fost, deși mare, dar nu nelimitată În dreptul canonic, autoritatea juridică supremă era deținută nu de împărat, ci de Sinodul Ecumenic, iar în intervalele dintre Sinoade, de patriarh și sinodul patriarhal În raport cu Biserica, împăratul a acționat de facto ca o autoritate de supraveghere și coordonare, dar nu ca o autoritate de guvernare (Eusebius Kes Life of Konst IV, : elіokholod t jv bkhtod "episcopul din afară") Astfel, împăratul, împreună cu patriarhul, era obligat să supravegheze respectarea canoanelor, dar nu avea dreptul să emită, să anuleze și să interpreteze canoanele și nu putea primi cereri de la cler fără sancțiunea mitropolitului și acționează ca mijlocitor sau judecător în problemele bisericii (cf Halk ; Antiohia , ; Sardes - ; Carth , ) Rolul împăratului în Biserică s-a limitat la doar câteva (deși foarte importante) funcții administrative: a aprobat un candidat la tronul patriarhal, a convocat Sinoade Ecumenice, a aprobat rezoluții conciliare, a întărit eficiența canoanelor bisericești cu legi speciale (nov pofta CXXXVII, ), ar putea schimba biserica - structura administrativă, atribuind grade episcopilor și mitropoliților (Cod pofta I, ; Creta ; Trul ) Împăratul putea, de asemenea, instrui un episcop sau un oficial guvernamental să rezolve una sau alta chestiune controversată cu privire la Biserică (Carth ; nov Lust CXXIII, ) De fapt, împărații și-au asumat și o serie de funcții administrative ale patriarhilor - numirea mitropoliților, chemarea mitropoliților în capitală pentru o curte patriarhală și reatribuirea mănăstirilor Întrucât Biserica nu avea propriul aparat punitiv, împăratul a acționat și ca o autoritate care a protejat interesele Bisericii prin metode coercitive Totuși, activitățile împăratului în sprijinul credinței ortodoxe și a Bisericii nu erau reglementate în detaliu și, prin urmare, aveau adesea caracterul improvizației Nici canoanele ecleziastice, nici legile seculare nu spun nimic despre dreptul împăratului de a interpreta temeliile doctrinei creștine și de a impune aceste interpretări Bisericii - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Cu toate acestea, amestecul arbitrar al împăraților în disputele teologice din perioada Sinodelor Ecumenice de partea uneia dintre părți a avut loc și a dus adesea la triumful temporar al dogmelor eretice Pe de altă parte, învățătura ortodoxă a triumfat adesea doar datorită intervenției imperiale Astfel, termenul de "consubstanțial" a fost adoptat de către părinții Sinodului I Ecumenic la cererea personală a imp Constantin Triadologia ortodoxă (în special, teza naturii divine a Fiului și a Sfântului Duh) a fost formulată pentru prima dată oficial de împărat - în edictul din Tesalonic din de către Teodosie I Hristologia ortodoxă a reușit să câștige Sinodul al IV-lea Ecumenic în numai datorită intervenţiei oficialităţilor imperiale Un rol foarte important în formarea dogmei ortodoxe l-a jucat imp Iustinian cel Mare Patriarhul Constantinopolului nu a fost doar primatul patriarhiei sale, dar din vremea lui Zenon, apoi a lui Iustinian I, a fost considerat șeful tuturor treburilor bisericești din imperiu (Cod pofta I, ; ) și (ideal) mentorul spiritual al împăratului Iustinian deține și prima formulare a principiului "simfoniei" - cooperarea armonioasă a autorităților laice și spirituale (vezi mai sus, p ) Pentru prima dată în dreptul secular bizantin, secțiunile "Despre împărat" și "Despre patriarh" apar în Isagoge (circa ) - o colecție legislativă scrisă cu participarea patriarhilor Fotie ( - , - ) Aici patriarhul este numit "chipul vie și însuflețit (yhsbv) a lui Hristos, reflectând Adevărul în cuvinte și fapte" (III, ; traducerea mea - K M ) Dreptul și datoria patriarhului este de a vorbi în fața împăratului în apărarea Ortodoxiei (III, ) Numai patriarhul avea dreptul să interpreteze canoanele bisericești (III, ), să accepte ereticii și apostații pocăiți în sânul Bisericii sau să încredințeze acest lucru altor persoane (III, ) Astfel, se poate presupune că absența unei reglementări legislative clare a puterilor împăratului în Biserica bizantină s-a datorat tradițiilor statalității romane târzii, în care princeps era șeful imperiului și astfel șeful cultul imperial Tradiția romană presupunea respectul împăratului față de preoție și respectarea cu grijă a prescripțiilor de cult - altfel, el, ca șef, avea libertate deplină de acțiune, nelimitată de nicio lege (și cu atât mai mult canoane) Acesta este ceea ce ar trebui să explice participarea largă (deși inacceptabilă) a unui număr de împărați la disputele teologice - cum ar fi - - II Istoria instituțiilor și a cultului mandatari supremi ai tuturor treburilor statului și bisericii, aveau dreptul legal să facă acest lucru Întrebări de securitate pe această temă Cum s-au schimbat puterile judecătorești ale episcopului în secolul al IV-lea fata de inainte? Care este esența instituției episcopalis audientia? Cum a trecut în secolele IV-IX procesul unui episcop? Descrieți etapele codificării dreptului roman în Bizanț Care este diferența în tratarea subiectelor ecleziastice dintre Codex Theodosianus și Codex lustinianus? Ce înseamnă această diferență? Care au fost diferențele formale și de fond dintre dreptul secular și cel bisericesc la începutul Bizanțului? Cum a avut loc interacțiunea dintre ambele tipuri de drept? De ce a existat o diferență între jurisdicția bisericească și cea laică în domeniul procedurilor judiciare din Bizanț? Cum a avut loc creștinarea dreptului privat și penal la începutul Bizanțului? De ce în Bizanț până la sfârșitul secolului IX nu erau specificate legal puterile împăratului în Biserică? Literatură suplimentară pe această temă Bondach A G Episcopalis audientia // PE T XVIII M , S - ( - ) Pashkov D , preot Economie // PE T XXII M , S - Rudovas AD Competența curții episcopale în domeniul procesului civil al Imperiului Roman în secolul al IV-lea ANUNȚ // Legea antică Nr ( ) pp - Suvorov N S Volumul instanței disciplinare și competența bisericii în perioada Sinoadelor Ecumenice M , S - II Z zh Arta creștină a secolului IV - mijlocul secolului IX (A Yu Vinogradov, EL Vinogradova) Introducere Pentru perioada secolelor V-V este caracteristică unitatea dezvoltării artei pe teritoriile Imperiului Roman de Apus şi de Răsărit Din secolul al VI-lea căile se despart: Bizanțul atinge cel mai înalt vârf al statalității și culturii, în Occident, dimpotrivă, începe declinul culturii, asociat cu barbarizarea acestor meleaguri secolele VI-VII în raport cu istoria artei bizantine se numeşte perioada bizantină timpurie Din secolul al VII-lea până în - perioada iconoclasmului Din , a fost numărată perioada bizantină mijlocie - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Arta Bizanțului - atât arhitectura cât și pictura - este studiată în principal din două puncte de vedere: iconografie și stil Primul implică studiul structurilor planificate ale templelor, iar în artele vizuale - imagini individuale, comploturi și combinarea lor în așa-numitele programe iconografice care conferă decorației templului un anumit sens teologic A doua abordare (stilistică) presupune analiza tehnicilor, tehnicilor și altor elemente artistice care formează în mare măsură conținutul spiritual al imaginii Ambele abordări sunt la fel de importante și necesare în studiul artei creștine Arhitectură După edictele romane și milane de toleranță religioasă ( și ), creștinii au primit în cele din urmă dreptul de a construi clădiri publice separate pentru închinarea lor; în estul imperiului, acest lucru a devenit posibil puțin mai târziu, după victoria lui Constantin cel Mare asupra lui Licinius în Până în acest moment, numărul creștinilor a crescut semnificativ, iar în unele zone (de exemplu, în Frigia), chiar au alcătuit majoritatea populaţiei Această împrejurare a impus construirea unor clădiri mari pentru întâlnirile liturgice ale credincioșilor Templele antice erau inacceptabile ca model pentru o astfel de clădire - în primul rând, din cauza legăturii lor cu păgânismul și, în al doilea rând, pentru că centrul cultului păgân era altarul-altarul din curtea templului, iar interiorul său era considerat un habitat zeități , în timp ce pentru creștini principalul era întâlnirea euharistică din interiorul clădirii, ferită de ochii neinițiaților Din același motiv, templele altor religii nu erau potrivite ca mostre Din aceste motive, creștinii, parțial ca răspuns la experiența anterioară evreiască, au apelat la un tip de clădire civilă romană spațioasă - bazilica Cuvântul "basilică" în sine provine din greacă PocoiXixq otoa "portic regal" - acesta era numele locuinței magistratului basileus din Atena antică În epoca romană târzie, termenul "bazilica" desemna clădiri publice mari de diferite tipuri arhitecturale, dar apoi a fost atribuit clădirilor de un anumit tip (vechiul său sens a fost păstrat parțial în Biserica Catolică, unde templele deosebit de importante sunt numite astfel) Bazilica în sensul arhitectural al cuvântului este o clădire acoperită dreptunghiulară, formată din mai multe nave (capele) - încăperi alungite, despărțite de șiruri de coloane care poartă arcade sau arhitravă Prin urmare, grecii au numit bazilica cuvântul brotsikhti (literal, "stradă") - din cauza asemănării navelor - - II Istoria instituțiilor și a cultului spre străzile străvechi cu porticurile lor; adesea unele dintre localurile bazilicilor (naos, pronaos - adică vestibul) se încadrează în sistemul dreptunghiular al străzilor orașului Romanii au construit două tipuri de bazilici: naos, cu șiruri de coloane de la un capăt la altul al clădirii, și forum, unde șiruri de coloane se întindeau de-a lungul tuturor pereților Creștinii au preferat primul tip, deși în unele zone (de exemplu, în Egipt) se găsește și a doua formă În bazilicile creștine, numărul navelor este întotdeauna impar ( , sau, foarte rar, , ), deoarece acestea au întotdeauna o navă centrală, cea mai largă Pentru o mai bună iluminare în partea superioară, se realizează cleristul, înălțat deasupra navelor laterale, ferestre Acesta duce de la intrarea principală în absidă - o prelungire semicirculară, deschisă spre interiorul templului În antichitate, în absidă era așezată o statuie a unei zeități sau un scaun al unui magistrat, iar într-o bazilică creștină este un scaun pentru clerici sub forma unei bănci semicirculare în trepte - un sintron, în mijlocul căruia este așezat un scaun episcopal - un loc înalt Pe marginea absidei și a naosului, spațiul principal al templului, se afla un tron sub forma unei mese de marmură pe unul, patru sau cinci stâlpi (coloane) și deasupra lui se ridica un baldachin - ciboriul Tronul este centrul altarului, accesibil doar clerului, - este separat de restul templului printr-o barieră de altar în formă de U, sau templon, cu trecere prin centru: în Occident, de cele mai multe ori a constat doar de coloane joase și plăci-paravane între ele, la vremea aceea cum în Răsărit, pe această structură erau așezate coloane cu o arhitravă-kosmite în vârf, pe care erau atașate perdele În centrul navei principale se afla o înălțime cu două scări - amvon destinat citirii Sfintei Scripturi și câteva rugăciuni; o barieră joasă ar putea bloca trecerea către ea de la altar - sare (începând din epoca bizantinului mijlociu, acest termen se referă adesea la trecerea de-a lungul barierei altarului) Pentru un acces mai bun al credincioșilor la altar (mai ales dacă sub el era vreun altar), în bazilica din fața acestuia se putea amenaja o navă transversală - un transept În bazilicile mari, în primul rând cele de pelerinaj și monahale, corurile au fost dispuse deasupra navelor laterale și a vestibulului pentru o mai mare spațiu În fața intrării în bazilică era de obicei o curte pătrată cu coloane - un atrium, cu un rezervor de apă (fiola) în centru În estul imperiului, între atrium și naos, a fost amenajat cel mai adesea și un vestibul transversal - un pronaos, destinat - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) în principal pentru catehumeni și penitenți; mai multe uși duceau de aici la naos, cea centrală fiind numită porțile regale (în practica modernă, acesta este numele dat porților centrale ale barierei altarului, pe care bizantinii le numeau sfinte) În plus, bazilicii au fost adesea atașate încăperi suplimentare pentru închinare: o sacristie - o skevophylakia, o masă pentru furnizarea pâinii și vinului euharistic - o proteză, un baptisteri - un baptisteri (cele mai faimoase dintre ele sunt Lateranul din Roma, baptisteriul Arienilor și Ortodocșilor din Ravenna, San Giovanni in Fonte din Napoli), mormântul sfântului - martirium (cele mai cunoscute sunt Sfânta Babyla din Antiohia, Sfântul Filip din Hierapolis Frigia), mausoleul (cele mai cunoscute sunt Santa Costanza din Roma, Galla Placidia din Ravenna) Ele puteau fi construite sub formă de clădiri separate, cel mai adesea de formă centrică (vezi și mai jos), sau aranjate în încăperi speciale la capetele navelor - așa-numita pastoforie, care avea o formă diferită Forma dinamică a bazilicii, cu vectorul său de mișcare de la intrarea în altar, cu ritmul coloanelor, corespundea perfect noului tip public de cult creștin - așa-zisul staționar Deplasându-se prin oraș cu mai multe opriri-stații, credincioșii, prin mai multe uși, au intrat în cele din urmă în bazilică, unde a fost oficiat în altar punctul culminant al slujbei, Euharistia Originar din Țara Sfântă, cultul staționar s-a răspândit în tot imperiul Forma, construcția și aranjarea bazilicilor au variat foarte mult în diferite părți ale Imperiului Roman În Occident, templele au fost construite în principal dintr-o singură cărămidă plată - plinte În Balcani și Asia Mică a predominat opus mixtum - zidărie mixtă, unde se alternau șiruri de soclu și piatră În Orient - în Siria, Nordul Mesopotamiei și Egipt - templele erau construite numai din piatră și aveau o formă dreptunghiulară din exterior (dinspre est) În plus, în Siria, o barieră joasă separa bărbații din partea de est a naosului de femeile din vest; în acest sens, intrările principale nu erau în vest, ci în sud Pe linia acestei bariere ar putea exista o bema (vima) - o elevație în formă de potcoavă în plan, combinând funcțiile de synthron și amvon În prima jumătate a secolului al IV-lea bazilici orientate în principal spre vest Pentru partea de vest a imperiului, bazilicile Romei mărturisesc acest lucru, iar pentru partea de est, Eusebiu din Cezareea {Biserica ist X, - ), care, descriind construcția bazilicii - - II Istoria instituțiilor și a cultului din Tir o explică astfel: " a înființat o poartă maiestuoasă și înaltă, îndreptată către razele soarelui răsărit" Cu toate acestea, până la sfârșitul secolului, orientarea simbolică spre est a predominat: așa a fost reorientată în anii Bazilica Romană Sf Paul Pe lângă bazilici, slujba euharistică ar putea fi celebrată și în biserici peste mormintele sfinților, în primul rând martirilor Cel mai adesea aveau o formă centrică, asociată cu ideea de pace și perfecțiune - o rotondă (o clădire rotundă), un octogon (octogon), un tetraconch (o rozetă cu patru petale), o cruce sau o combinație a acestor forme Apropiate tipologic de acestea sunt clădirile baptisteriului, ridicate sub formă de clădiri separate la catedralele episcopale Ocazional, catedralele aveau și o formă centrică (de exemplu, așa-numitul Octogon de Aur din Antiohia, secolul al IV-lea) De la începutul secolului al IV-lea templele puteau fi ridicate din inițiativă privată, pe cheltuiala comunității, a episcopului sau a banilor statului Adesea titlurile vechi erau transformate în bazilici (vezi mai sus, p ) Astfel, titulus Clementis roman a devenit Bazilica San Clemente) Acest lucru se datorează parțial faptului că în prima jumătate a secolului al IV-lea multe bazilici sunt încă lipsite de absidă și sunt mai multe săli adiacente (catedrale din Aquileia și Trier) Cele mai mari și mai semnificative au fost clădirile imperiale Împăratul era considerat ctitorul lor, ktitorul, iar prezența lui la sfințirea lor era obligatorie: după obiceiul străvechi, atingea tocul ușii Pe această bază, a apărut un conflict între imp Constanțiu al II-lea și Sf Atanasie al Alexandriei, care a săvârșit liturghia în noua bazilică alexandriană fără a aștepta sfințirea ei solemnă în prezența împăratului Deja în , Constantin a început construirea unui număr de bazilici la Roma El dă terenul palatului imperial și al castrului pretorian pentru construirea catedralei din Roma - Bazilica Lateran purtând numele Mântuitorului (acum San Giovanni in Laterano, închinat Sfântului Ioan Botezătorul și Teologului) Bazilicile sunt construite de Constantin peste mormintele principalelor sfinți romani: apostolii Petru (modern San Pietro, vechea bazilica a fost demolată) și Pavel (modern San Paolo, restaurat în secolul al XIX-lea după un incendiu) Conform tradiției occidentale (și timpurii Constantinopolitane), mormintele sfinților erau așezate în cripta de sub altarul înălțat al bazilicii; accesul credincioșilor la moaște era asigurat de o fereastră - confessio Tot în prima jumătate a secolului al IV-lea se construiesc bazilici la Roma și la mausoleile membrilor lor - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) din familia peratorilor: au o asemenea caracteristică ca ocolirea în jurul absidei La sfârşitul secolelor IV-VI construcția bazilicilor la Roma are loc în mare parte din ordinul papei și din inițiativă privată: acestea sunt adesea construite în clădiri vechi romane (de exemplu, Santi Cosma e Damiano în forul roman), unele dintre ele fără prea multă restructurare (de exemplu , anticul Panteon a fost transformat în Sancta Maria ad martires) Imediat după Sinodul III Ecumenic din , la Roma a fost ridicat primul templu în cinstea Maicii Domnului (actuala Santa Maria Maggiore) Bazilicile romane - uriașe și impunătoare, cu o serie de coloane care invitau o procesiune spre est până la altar - erau bine luminate de ferestrele cleristoriumului Nava centrală a fost întotdeauna cea mai strălucitoare În funcție de pasul coloanelor (adică, distanța dintre ele), mai mult sau mai puțină lumină și aer ar putea pătrunde în culoarul lateral Deci, în bazilica romană Santa Sabina de la începutul secolului al V-lea coloanele cu caneluri grațioase sunt așezate suficient de largi, ceea ce face ca interiorul să pară luminos și elegant În Santa Maria Maggiore, dimpotrivă, coloanele care poartă antablamentul greu (nivelurile superioare ale templului) sunt așezate foarte des, ceea ce creează impresia unei perforații, o greutate deosebită, pur romană Zgârcenia exteriorului, care nu avea decor, contrasta în bazilicile romane cu luxul decorațiunii interioare: pereții și podelele, precum și arcadele, erau placate cu marmură Deasupra arcadelor sau arhitravei și deasupra, între ferestrele clerului, precum și în conca absidei și pe arcul răsăritean, așa-zis "de triumf", erau amplasate mozaicuri strălucitoare Pentru templele timpurii, spolia a fost adesea folosită - detalii de marmură preluate din clădirile antice Frumusețea interioarelor templului reflecta principiile estetice ale teologiei creștine: potrivit Sfinților Părinți, "frumusețea absolută" este indisolubil legată de Divin, ceea ce înseamnă că "frumos" reflectă Divinul Pentru St Vasile cel Mare "numai în natura divină se cunoaște frumosul cu adevărat" Un alt loc pentru construcția imperială a templelor, pe lângă Roma, a fost noua capitală a imperiului - Constantinopol Conform tradiției târzii, Constantin cel Mare a întemeiat aici trei bazilici: Sf Dinamis, Sf Sofia și Sf Irene Ele au fost dedicate nu femeilor sfinte, ci celor trei nume ale lui Hristos găsite în epistolele Sf Paul' "Puterea lui Dumnezeu și înțelepciunea lui Dumnezeu" ( Cor I, - ) și "Pacea lui Dumnezeu" (Ef II, ) Sfânta Sofia, biserica catedrală a capitalei, a fost apoi reconstruită de trei ori: în , și Dintre toate bazilicile - - II Istoria instituțiilor și a cultului Constantinopol, doar biserica Sf Ioan Botezătorul din celebra Mănăstire Studion (mijlocul secolului al V-lea) Aspectul său arhitectural se caracterizează prin forme de antichități: porticul atriumului și coloanele din marmură verzuie se termină cu un antablament fin profilat O altă clădire importantă a lui Constantin cel Mare a fost biserica Sev Apostoli, conceput de el ca un mausoleu imperial, unde s-a săvârșit în același timp slujba euharistică Mormântul împăratului trebuia să fie situat la mijloc între cenotafiele (mormintele goale) ale celor apostoli Apostolul lui Constantin, care avea o formă centrică, a fost avariat de un cutremur în anul și reconstruit de fiul său Constanțiu al II-lea sub formă de templu cruciform, mai mult, rămășițele lui Constantin se aflau în afara templului, în pragul acestuia, iar în interior Apostolul erau moaștele aplicației transferate acolo de Constantius Andrei, Luca și Timotei Ultima dată biserica Sf Apostolov a fost reconstruit sub forma unei bazilici cu cupolă cruciformă cu cinci cupole sub Justinian I, devenind mormântul împăraților bizantini până la mijlocul secolului al XI-lea; în secolul al XV-lea după capturarea Constantinopolului de către turci, acest templu a fost demolat de sultanul Mehmet Fatih pentru a face loc construirii unei moschei A treia zonă a clădirii bisericii sub împăratul Constantin I a fost Palestina, unde a avut loc la inițiativa mamei sale, Sf Helena Particularitățile templelor din Țara Sfântă a fost legătura dintre clădirea bazilicii cu cea centrală, care înconjura locașul sfânt al istoriei biblice În jurul anului , aici au fost construite bazilicile Nașterii Domnului din Betleem, Înălțarea de pe Muntele Măslinilor și Învierea din Ierusalim Acesta din urmă a constat din bazilica însăși și rotonda din jurul cuvukliei - mausoleul de deasupra Sfântului Mormânt În secolele V-VI Palestina este plină de multe temple deasupra locurilor sfinte: de cele mai multe ori au o formă centrică (de exemplu, templele lui Kathisma, pe Muntele Gerizim și în Capernaum) Totuși, aici se construiesc și multe bazilici obișnuite pentru comunitățile creștine locale În Siria, vecina Palestina, cunoaștem mai puține clădiri imperiale: în primul rând, acestea sunt templele Antiohiei, inclusiv celebrul "Octogon de aur", finalizat sub Constanțiu al II-lea, când locuia în acest oraș Dar cele mai multe dintre templele siriene aparțin unei alte școli de arhitectură: sunt bazilici provinciale de dimensiuni medii, unde, din cauza lipsei de marmură și lemn, coloanele au fost înlocuite cu stâlpi puternici de piatră purtând arcade și bolți de piatră În unele cazuri, direcția acestora - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) arcurile nu sunt longitudinale, ci transversale - dacă părăsim partea cea mai de est a unei astfel de bazilici, atunci vom obține temple monahale orientate transversal din Mesopotamia de Nord (regiunea Tur-Abdin) Ziduri groase au fost construite în aceste regiuni din blocuri de piatră mari, bine montate, contrastând cu sculpturile elegante în piatră care le împodobesc Ferestrele și portalurile mici dreptunghiulare sau arcuite sunt de obicei înconjurate de o bandă de piatră care nu are nici început, nici sfârșit Templele siriene și mesopotamiene se caracterizează prin izolarea interiorului, separarea sa semnificativă de lumea exterioară Interiorul cu arcade largi pe stâlpi puternici de piedestal și mai ales tipul latitudinal (orientat transversal) al templului dispus să stea în fața altarului În Egipt, întâlnim bazilici de diferite tipuri: naos, inclusiv cele cu transept (cel principal este Abu Mina), cu forum, cu altar triconhial (trilobat) (Mănăstirea Albă și Roșie), cu contrapsidă vestică (caracteristic în special pentru Africa de Nord) O altă caracteristică a arhitecturii egiptene sunt chiliile monahale cu o mică absidă în est (pentru orientare la rugăciune) Stilul arhitecturii egiptene este o combinație de izolare, un caracter fortificat în exterior, cu decor elegant și pereți dezmembrați în interior În Occident, un alt centru al clădirii bisericii imperiale a fost Ravenna Aici întâlnim monumente din trei perioade: capitala Imperiului Roman de Apus (mausoleul lui Galla Placidia), capitala regatului ostrogot (Sant'Apollinare Nuovo, Sant'Apollinare in Classe), centrul Italiei bizantine (San Vitale) Mausoleul cruciform al lui Galla Placidia, precum și bazilicile din vremurile ostrogoților - cumpăna dintre secolele V-VI - construit din caramida si decorat la exterior doar cu nise oarbe În turnul dreptunghiular de deasupra răscrucelor mausoleului se află o boltă în formă de pânză În mausoleu, ferestre mici dreptunghiulare sunt acoperite cu alabastru; interiorul semi-întunecat cu mozaicuri prețioase sclipind sub iluminare artificială creează o stare de spirit mistică potrivită pentru un mausoleu Bazilicile se remarcă printr-un interior luminos de sală, cu coloane uniform distanțate liber, lipsite de entaze (îngroșare), la baza cărora se află plăci dreptunghiulare, iar deasupra capitelurilor - pulvane (plăci de pernă trapezoidale) de forme lapidare În general, decorul devine din ce în ce mai abstract și, datorită acestui fapt, interiorul capătă o contemplație specială și - - II Istoria instituțiilor și a cultului mai mare, în comparație cu perioada anterioară, abstracție din asociațiile naturale În restul Italiei și în Imperiul Roman de Apus în general, bisericile sunt construite în principal din inițiativă privată și episcopală: dintre ierarhii-ziditori activi, se poate evidenția Sf Ambrozie din Milano, care a construit mai multe biserici în Milano, în special San Lorenzo la sfârșitul secolului al V-lea Planul acestei biserici este un tetraconc cu ocolire, ideea căreia poate să fi venit din Est Patru stâlpi puternici susțin domul, între ei fiind patru exedre (abside cu coloane în loc de pereți) cu coloane în nivelurile superioare și inferioare Pereții exteriori care înconjoară bypass-ul reflectă formele spațiului de sub dom Întreaga structură a fost tăiată cu ferestre și arcade După edictul antipăgân al lui Teodosie I din , creștinii încep activ să construiască biserici pe locul templelor păgâne sau chiar să le reconstruiască pe acestea din urmă în cele creștine Au existat mai ales astfel de clădiri în Atena (inclusiv celebrul Partenon, transformat într-un templu al Maicii Domnului), dar se găsesc și în alte orașe ale imperiului (de exemplu, Salonic, Siracuza, Kalabsha în Egipt și aici biserica a fost construită în pridvorul unui templu păgân, iar sanctuarul a fost zidit de frica demonilor) Pe la mijlocul secolului al V-lea este indicată o nouă tendință spre combinarea spațiilor centrice și bazilice într-o singură clădire a bisericii Primele experimente de acest fel, bisericile Sf Ioan Evanghelistul la Efes și Sf Simeon Stilitul din Siria (Kalat-Seman), sunt un tetrapilon (un paralelipiped cu patru arcade) sau un octogon cu bazilici atasate pe patru laturi, dintre care doar cea estică se termina cu o absidă cu altar La sfârşitul secolului al V-lea întâlnim primele exemple de altă legătură: deasupra navei centrale a bazilicii, în centrul acesteia sau în partea de est, este amplasată o cupolă, pentru care o parte din coloane este înlocuită cu stâlpi Primele monumente de acest tip ne sunt cunoscute în sud-estul Asiei Mici: Merya-mana'Alakhan-Manastir În secolul VI o astfel de bazilică cu cupolă devine foarte comună Cea mai înaltă expresie a tipului arhitectural al bazilicii cu cupolă este Biserica Sf Sofia din Constantinopol, construită de arhitecții Anthimius din Thrall și Isidore din Milet Deasupra unei bazilici scurtate, centrate cu trei coridoare (ca și bazilica romană a lui Maxentius la începutul secolului al XV-lea), a fost amplasată o cupolă imensă - dominantă a întregii clădiri Patru stâlpi puternici țin - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) arcurile de arc ușoare ale cupolei Arhitecții au ascuns cu pricepere aceste suporturi puternice drapându-le cu marmură și transformându-le într-un fel de pilaștri Împingerea cupolei se transmite către alți opt stâlpi incluși în pereții exteriori, cu ajutorul a două semidomuri mari de la est și vest (același diametru ca și cupola principală) și mici emisfere adiacente deasupra exedrei în colțuri Pereții dintre stâlpi au fost făcuți subțiri, prin, seamănă cu membrane, deoarece toate sunt umplute cu multe ferestre cu mici deglasuri Exedrele (abside cu coloane în loc de pereți) urmează aceeași idee: spațiul se retrage, masa pereților clădirii scade Nava centrală este despărțită de colonadele laterale prin nivelurile inferioare și a doua (coruri), deasupra ei se află timpanuri transparente ale pereților cu șiruri de ferestre mari Templul a fost decorat cu multe varietăți de marmură, mozaicuri, pietre prețioase și metale, iar relicvele sfinților erau încorporate în pereții lui Toate formele templului au fost maxim dematerializate și spiritualizate Deasupra spațiului înalt, cu trei niveluri, al templului, plutește o uriașă cupolă nervuată, de aproximativ m diametru, străpunsă de lumină, cu de ferestre care rulează în cerc Domul Sfintei Sofia este înclinat, jos, ca o acoperire Lumina curge de la ferestre, parcă ar crea un strat de lumină, motiv pentru care contemporanii, de exemplu, Paul Silentiary, cupola părea suspendată de lanțuri de aur spre cer Într-adevăr, oglinzile reflectorizante au fost instalate inițial pe pervazurile ferestrelor cupolei, colectând lumina în centrul domului, unde a fost inițial înfățișată o cruce de mozaic Tot spațiul din Hagia Sofia se dezvoltă de sus în jos, de la cupolă la podea: la această dezvoltare a spațiului de sus în jos participă diverse suprafețe curbe: cupolă, semidomuri, emisfere mai mici, bolți, arcade, exedră, nișe Forma cercului a fost asociată cu ideile de Eternitate și Divin din cele mai vechi timpuri Formele arhitecturale din Sofia au provenit în mare parte din nevoile de cult staționar Pentru el s-au creat: un atrium mare pentru mulți oameni care așteptau, multe intrări din toate părțile templului pentru intrarea rapidă a clerului și a oamenilor la timpul stabilit și un pronaos vast pentru așteptarea patriarhului și a clerilor împăratului În Sfânta Sofia a fost transformată în moschee (în prezent muzeu) Cu imp Iustinian I, în capitala și marile orașe ale imperiului, se construiesc o serie de clădiri magnifice de o formă neobișnuită: octogoane - - II Istoria instituțiilor și a cultului pe opt stâlpi purtând o cupolă, uneori cu exedră alternativă și colonade drepte (Sev, Sergius și Bacchus la Constantinopol, San Vitale la Ravenna), biserici cruciforme cu mai multe cupole (Apostoleion la Constantinopol, Sfântul Ioan Evanghelistul la Efes), cupolă imensă bazilici (Sf Irene și Sf Polyeuctus din Constantinopol, Panagia Katapoliani din Paros, Biserica Fecioarei din Efes) etc Construcția bisericilor este și ea înfloritoare în provincie Templele cu cupole cruciforme ale Apostoleionului din Constantinopol și Biserica Sfântul Ioan Evanghelistul din Efes, care o repeta, erau perspective de triumf spectaculoase de la arcade și cupole Fiecare cupolă se sprijinea pe patru stâlpi, cupolele învecinate aveau în comun perechi de stâlpi, iar în jurul spațiilor cupolei exista un singur ocol, care se termina cu hore În bazilica cu cupolă Sf Irene (Pacea Divină), între stâlpi sunt așezate coloane și coruri În timpul restructurării din secolul al VIII-lea bolta peste partea de vest a templului a fost înlocuită cu o cupolă plată, arcadele nivelului superior au fost îndepărtate, drept urmare partea superioară a templului a devenit una cu cupolă în cruce În exterior, fațadele sunt încununate cu arcade semicirculare mari - zakomaras, pereții sunt tăiați cu numeroase ferestre arcuite în conformitate cu tradiția Constantinopolului Templul lui Sev Serghie și Bacchus, construite de Anthimius din Thrall și Isidor din Milet, a fost ca un teren de încercare pentru noile idei ale arhitecților din Sfânta Sofia Un octogon este înscris aici în dreptunghiul pereților Uriașa cupolă umbrelă se sprijină pe opt stâlpi, între care se află exedre cu două etaje în colțuri și colonade drepte de-a lungul axelor clădirii În nivelul inferior pe coloane există un antablament drept, în nivelul superior - arcade Ideea principală a spațiului acestui templu este coborârea formelor de sus în jos, spre deosebire de principiul străvechi de a construi de jos în sus Cea mai mare formă devine cupola, zona celui de-al doilea nivel este cea din mijloc, iar nivelul inferior este cel mai jos Drept urmare, cupola domină spațiul templului, ca și cum ar fi plutind deasupra acestuia Ilogicitatea, iraționalitatea acestei structuri corespunde noilor tendințe ale arhitecturii bizantine, în care lucrarea structurii este ascunsă, ascunsă, pentru a crea impresia că nu este făcută de mână, dispensa divină a clădirii Biserica San Vitale din Ravenna repetă structurile Bisericii din Constantinopol, dar o modifică într-un mod occidental Exteriorul se caracterizează printr-un ritm special, aliniere rațională: volumul octogonal este împărțit de lame plate și cornișe în - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) conform structurii interiorului În acesta din urmă, între cei opt stâlpi, vedem șapte petale - exedra, a opta (absida) iese spre est Domul de la San Vitale este mult mai mic ca diametru, deoarece ocolirea este mai lată decât cea a Sf Serghie și Bacchus Înălțimea nivelurilor este construită logic de jos în sus Tectonicitatea clară, alinierea rațională a acestui templu corespunde particularităților gândirii occidentale În a doua jumătate a secolului al VII-lea - prima jumătate a secolului al IX-lea Bizanțul trece printr-o perioadă dificilă de tulburări interne și invazii barbare, care au dus la pierderea multor teritorii Acest lucru duce la decăderea clădirii bisericii: bisericile mari sunt construite numai pe locul vechilor bazilici catedrale distruse, cel mai adesea sub forma unei bazilici cu cupolă cu coruri În bazilicile cu cupolă din "perioada de tranziție", se cristalizează două tipuri principale: cu un spațiu cruciform sub cupolă, brațe laterale ale crucii, care sunt puțin mai scurte decât cele de vest și de est și o ocolire tripartită în jurul lor (de exemplu , Sfânta Sofia din Tesalonic, Biserica Adormirea Maicii Domnului din Niceea - ambele capete ale secolului VII - începutul secolului VIII, Sfântul Nicolae în Lumile Lycianului, începutul secolului IX) Este din urmă tip care se va dezvolta în perioada bizantină mijlocie (catedrala din Dere-Azy (Mastavra), Biserica Mântuitorului din Cernigov) Bazilicile vechi mai mici sunt adesea reconstruite în biserici cu cupolă mai compacte: forma unei biserici echilaterale cu o cupolă pe patru suporturi (coloane, stâlpi sau proeminențe ale chiliilor de colț) deja cunoscută în timpurile bizantine timpurii (de exemplu, Osios David din secolul al V-lea) la Salonic) predomină aici - în perioada bizantină mijlocie, va fi cea mai productivă și va da naștere tipului clasic al bisericii bizantine cu cupolă în cruce Sculptură secolele IV-VI Sculptura este importantă pentru perioada timpurie, deoarece s-au păstrat multe lucrări cu diferite scopuri și, în multe privințe, din ele poate fi urmărită formarea iconografiei creștine Din secolul al V-lea în uz, practic, rămâne doar un jos relief, care împodobește lucrări cu scop ecleziastic și laic, din fildeș, lemn și metal Deci, pe porțile de lemn ale Bazilicii Santa Sabina din Roma (începutul secolului al V-lea) și pe plăcile de fildeș care împodobesc tronul arhiepiscopului Maximian (mijlocul secolului al VI-lea), sunt prezentate scene din Vechiul și Noul Testament Ciclul Patimilor lui Hristos, care a început să se contureze încă de la mijlocul secolului al XV-lea, se dezvoltă: până la începutul secolului al V-lea se referă la primul crucifix supraviețuitor de pe porțile Santa Sabina (Hristos pe cruce - - II Istoria instituțiilor și a cultului prezentat între doi hoţi răstigniţi) Poveștile din Vechiul Testament acționează de obicei ca prototipuri ale istoriei Noului Testament - cum ar fi, de exemplu, ciclul lui Iosif cel Frumos pe tronul lui Maximian Iconografia imperială, păstrată pe obiecte seculare - diptice consulare și imperiale (pliuri ceremoniale din fildeș, realizate în cinstea preluării mandatului), a avut o mare influență asupra artei creștine Deci, pe dipticul imperial al lui Barberini la cumpăna dintre secolele V-VI sunt prezentate următoarele scene: Adventus - intrarea triumfală a împăratului, oferirea de daruri de către barbari, încoronarea împăratului cu coroană Toate aceste motive vor intra în iconografia creștină: Adventus va deveni baza pentru imaginile lui Hristos în scena Intrării în Ierusalim, martiri-călăreți; Jertfa de daruri stă la baza Adorării Magilor, încoronarea cu o coroană a victoriei va intra în iconografia martirilor Vedem motive similare pe soclul stelei lui Teodosie, obeliscul egiptean din de la hipodromul Constantinopolului: oferirea de daruri de către barbari, împăratul dă o coroană învingătorului Multe scheme iconografice au fost extrase din arta antică - de exemplu, Traditio legis ("Dăruirea Legii", vezi mai jos), iconografia Învierii lui Lazăr, în care este înfățișat Hristos făcând minunea învierii cu toiagul iconografia se întoarce la imaginile antice ale vrăjitorilor și doctorilor) Ambele parcele se găsesc pe un cufăr de relicvar din Brescia Orfeu pe pixidul de la Bobbio, ca de multe ori în catacombe, este înfățișat în capacul zeului înviat Attis (iubitul zeiței egiptene Cibele), servind astfel ca un prototip antic al iconografiei de mai târziu a lui Hristos Pe exemplul fiolelor (vaselor) de pelerinaj pentru uleiul sfințit de la Monza și Bobbio (secolul VI), se vede cum începe să se formeze ciclul de sărbători Fiolele erau făcute din metal sau ceramică în Palestina; pelerinii i-au adus cu ei în Europa Fiolele înfățișează Buna Vestire, Întâlnirea Mariei și Elisabeta, Nașterea lui Hristos, Adorarea Magilor, Botezul, Răstignirea, Învierea (Neveste la mormânt), Înălțarea Domnului Aceste scene poartă adesea imagini ale realităților din Țara Sfântă: altarul de deasupra peșterii Nașterii Domnului din bazilica Betleem, Sfântul Mormânt din rotonda Învierii din Ierusalim, crucea păstrată în bazilica de pe Golgota, care făcea parte a complexului de clădiri al Sfântului Mormânt Stilul reliefurilor se schimbă din secolul al IV-lea până în secolul al VI-lea de la asemănare naturală antică, statuare și mobilitate naturală a figurilor, spațialitate în designul scenelor la o mai puternică, uneori nepoliticos - - Secțiunea II Biserica în Imperiul Creștin ( - ) la stilul generalizat al secolului VI Relieful se aplatizează, figurile devin nemișcate, frontale, cu ochi uriași, priviri fixe La sfârşitul secolului IV - începutul secolului V sub Teodosie cel Mare și la începutul secolelor V-VI în unele lucruri, semnele unui apel la formele antice clasice sunt vizibile Pentru lucrările create în est, este caracteristic un stil mai expresiv Pictura monumentală din secolele IV-VII Tehnica principală de decorare monumentală din secolul al XV-lea devine un mozaic Această tehnică a fost plăcută în special de artiștii creștini timpurii, deoarece smaltul vitros din care este realizat mozaicul este prelucrat la foc, adică Acest material a fost excepțional de pur Mozaicul, împreună cu placarea cu marmură, are calități precum jocul de culoare, strălucirea, strălucirea; toate acestea împreună în spațiul templului au creat impresia de a fi într-o lume specială, mai înaltă Ansamblurile de pictură monumentală din această perioadă s-au păstrat extrem de inegal: astfel, din arta Constantinopolului nu a mai rămas nimic Ansambluri mari au supraviețuit în Italia: la Roma, Ravenna, Napoli, Milano; iar în Grecia - la Fessalonica Templele, mausoleele și baptisterii, mar-tiriile erau decorate cu mozaicuri Nu se știe nimic despre decorarea templelor din epoca lui Constantin cel Mare, existând o opinie conform căreia plotul figurativ a început să se răspândească din a doua jumătate a secolului al IV-lea î Hr Cele mai vechi mozaicuri care au supraviețuit sunt decorarea ocolirii mausoleului Santa Costanza din Roma, creată, se pare, imediat după construcția sa la mijlocul secolului al XV-lea În bolta semicirculară, împărțită în segmente, sunt prezentate aici diverse motive ornamentale, o viță de vie, genii înaripate, porecle, acțiune viticolă În centrul celor două segmente ale bolții se află două busturi masculine, aparent aparținând inițial unui ansamblu de patru alegorii ale anotimpurilor - un motiv similar este răspândit în arta antică târzie și în arta creștină timpurie Motive antice cunoscute - crengi cu frunze luxuriante cu fructe, boluri cu apă din care bea păsările și alte aluzii la tema paradisului - vor intra apoi în repertoriul artei creștine În general, nu există încă nimic specific creștin în peisajul ocolirii Santa Costanza Primele mozaicuri figurative pe teme creștine au supraviețuit de la sfârșitul secolului al IV-lea Mozaicurile timpurii se disting printr-o mare varietate de opțiuni iconografice și stilistice, artiștii se află într-o stare de căutare creativă intensă unu - - II Istoria instituțiilor și a cultului din principalele scheme iconografice de la sfârşitul secolului al V-lea - prima jumătate a secolului al V-lea este o scenă care îl înfățișează pe Hristos înconjurat de apostoli așezați sau în picioare Ea există în două ediții - Traditio legis ("Dăruirea Legii") și o versiune mai complexă, care dobândește înțelegere eshatologică Deci, în absida Santa Pudenziana din Roma - este introdus un fundal cu imaginea Ierusalimului Ceresc și a patru creaturi apocaliptice din ceruri; Teodosie I în anii pe Golgota în Biserica Sfântului Mormânt din Ierusalim În capela Sant'Aquilino de la biserica San Lorenzo din Milano (într-o nișă), detaliile lipsesc, dar Hristos, așezat cu ucenicii săi, este interpretat drept Judecător în legătură cu funcția funerară a capelei, care a fost inițial un mausoleu În Santa Costanza există și o scenă a Dăruirii Legii de către Hristos lui Moise la Sinai, iar în San Aquilino este Hristos Helios într-un car care alergă prin cer Chipul lui Hristos, așezat regal pe tron, împrumută mult din iconografia împăratului din acest moment Prin - includ primele cicluri istorice supraviețuitoare: Copilăria lui Hristos și, respectiv, Vechiul Testament - pe arcul de triumf (peretele estic deasupra altarului) și pereții naosului central al Bazilicii Santa Maria Maggiore din Roma În viitor, deja în a doua jumătate a secolului al V-lea, marile bazilici construite de Constantin la Roma vor fi decorate cu cicluri extinse care ilustrează Vechiul Testament: San Pietro și San Paolo fuori le mura Așa se formează principiul istoric și cronologic al decorațiunii templului Ciclul Copilăriei lui Hristos din Santa Maria Maggiore, precum și dedicarea bisericii Maicii Domnului, au luat naștere sub influența Sinodului de la Efes din , la care a fost adoptat termenul de "Maică a lui Dumnezeu" De aici provine un nou tip de imagine a Maicii Domnului - așezată pe un tron în hainele unui patrician în scenele Bunei Vestiri și Adorării Magilor, precum și pruncul Hristos pe tron în Adorarea Magi Îngerii acționează ca paznici în aceste scene Astfel, iconografia imperială este folosită pentru a înălța pe Hristos și pe Maica Domnului La rândul său, controversa anti-ariană și dezvoltarea teologiei trinitare se exprimă în iconografia lui Ospitale Poate pentru prima dată în decorarea templelor, această scenă a fost plasată în al treilea sfert al secolului al IV-lea în absida San Pietro din Roma (nu se păstrează), mai târziu - în nișa Santa Costanza, sfârșitul secolului al IV-lea - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) proprietățile lui Avraam: într-o scenă, este prezentată Apariția lui Dumnezeu lui Avraam, însoțită de doi îngeri și un Tratat, în care trei îngeri (care nici măcar nu au aripi încă) sunt arătați în mod deliberat la fel, asemănători unul cu celălalt - lor capetele sunt la aceeași înălțime (principiul izocefaliei), halourile sunt aceleași Ambele scene urmează două tradiții de interpretare a acestei povești în perioada timpurie Un alt motiv important nou, întâlnit pentru prima dată în Santa Maria Maggiore, este imaginea tronului cu coroana întinsă pe el la zenitul arcului de triumf Iconografia sa provine din cea imperială: părăsind capitala, împăratul și-a lăsat coroana pe tron În arta creștină, acest motiv a fost asociat cu textul din Ps IX, - și CHSP, și a devenit un simbol eshatologic - etimasia, un tron pregătit pentru Venirea Judecătorului la sfârșitul timpurilor (de aici și sulul cu șapte peceți, decorat cu cruce) O ramură importantă a decorațiunii creștine timpurii este decorarea cupolelor baptisteriului Din secolul al V-lea În Italia s-au păstrat mozaicuri a trei baptisterii: la Catedrala San Giovanni in Fonte din Napoli (după mijlocul secolului al V-lea sau în jurul anului ), Baptisteriul Ortodox (prima jumătate a secolului V) și Baptisteriul Arian din Ravenna (întorsătura secolelor V-VI ) Baptisteriul napolitan demonstrează un sistem antic de decorare a cupolei datând din catacombe: cupola este împărțită în opt segmente, în centru se află un medalion cu o cristogramă (adică o monogramă a primelor două litere ale numelui "Hristos") și literele alfa și omega, B Segmentele conțin imagini subiect ale minunilor Evangheliei cu apă - Convorbirea lui Hristos cu Samariteanul, Miracolul din Cana Galileii, Captura miraculoasă, precum și Traditio legis și Soția de la mormânt Dedesubt, între ferestre, sunt figuri de martiri în lungime, iar în tromps (trecerea de la pătratul zidurilor la octaedrul cupolei) sunt simbolurile evangheliștilor Decorul Baptisteriului Ortodocșilor a fost realizat, se pare, în două etape: partea inferioară la ferestre - imediat după construcție (printre lăstarii de acant se numără figuri de apostoli sau profeți), în primul sfert al secolului al V-lea , iar cele două etaje superioare - cel din mijloc cu un decor în bucată (tip de gips) înfățișând profeți sau apostoli așezați, iar vârful (cupolă) - pe la jumătatea secolului al V-lea, după adăugarea baptisteriului Domul are o structură concentrică: la zenit, Botezul lui Hristos este înfățișat într-un medalion; în cercul care înconjoară această compoziție sunt reprezentați apostolii, defilând în cerc cu coroanele gloriei lor cerești în mâini Al treilea cerc, cel mai larg, este plin de motive arhitecturale ale barierelor altarului, - - II Istoria instituțiilor și a cultului tronuri cu evanghelii sau coroane, simbolizând sălașuri cerești - paradis, în care locuiesc apostolii În Baptisteriul Arian se repetă în general decorul celor două cercuri superioare ale cupolei Baptisteriului Ortodox Monumentele din Tesalonic reflectă și cea mai importantă temă pentru perioada timpurie a paradisului, Ierusalimul Ceresc, în care locuiesc credincioșii: în rotonda Sf George (mausoleul împăratului Galerius din secolul al III-lea, transformat în templu în secolul al IV-lea) în dom, pe fundalul unor clădiri arhitecturale complexe, cu două etaje, există figuri ale martirilor-fdiyuov (cu mâinile ridicate cu rugăciune) Domul, ca și în baptisteri, are o structură concentrică: la zenit s-au păstrat rămășițele unei compoziții înfățișând pe Hristos Triumfătorul într-o coroană de glorie purtată de îngeri (mâna dreaptă a lui Hristos este ridicată într-un gest de triumf) În registrul din mijloc, se pare, erau de bătrâni apocaliptici care îl slăveau pe Hristos (cf Apoc GV, - ), din ale căror figuri s-au păstrat doar de perechi de picioare O temă importantă pentru arta bizantină în viitor se regăsește în cel de-al doilea ansamblu mozaic timpuriu din Salonic - biserica Osios David (Sf David Stilitul, în mănăstirea Latomu): în conca absidei se află Teofania (Maești) - apariţia lui Hristos la profeţii Habacuc şi Ezechiel Hristos stă pe un curcubeu în strălucirea unei coroane de glorie, care este susținută pe patru laturi de simbolurile evangheliștilor cu aripi punctate cu ochi Astfel, viziunea profetului Ezechiel este ilustrată foarte precis aici (Ezechiel I, - ) Pe laterale sunt prezentați profeții care contemplează viziunea Teofania va deveni timp de secole cea mai importantă formulă iconografică pentru decorarea conchei absidei, mai ales în Orient - în Egipt, Siria, Capadocia și Caucaz Mausoleele din perioada timpurie au fost, de asemenea, decorate într-o varietate de moduri În mausoleul lui Galla Placidia din Ravenna (al doilea sfert al secolului al V-lea), vedem imagini cu Hristos cel Bun Păstor, mucenicul Lawrence mergând spre executarea sa, căprioare care vin "la izvoarele apei" (Ps XLII (XLI), ) Cupola mausoleului este decorată cu imaginea unei cruci pe cerul înstelat, în colțuri sunt simboluri ale evangheliștilor În a doua jumătate a secolelor V-VI există atât cicluri mari ale Evangheliei, cât și ale Vechiului Testament, precum și numeroase imagini individuale ale sfinților - apostoli, profeți, martiri și martiri, înfățișați pe lungime și cu bustul în medalioane Alegerea sfinților la început a fost legată în principal de prezența moaștelor lor în templu, de tradiția locală de venerare sau de dorința de a crea o imagine a Bisericii Universale - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Astfel, figurile sfinților venerați local Gervasius, Protasius, Materna și alții sunt înfățișați pe lungime între ferestrele capelei San Vittore in Cielo d'Oro (Sf Victor "pe cerul de aur") de la Bazilica de San Ambrogio din Milano (a doua jumătate a secolului al V-lea î Hr ) Sf însuşi Victor este reprezentat în cupola capelei Dintre sfinți se remarcă Ambrozie din Milano - principalul sfânt al Milanului, care a adunat moaștele sfinților în această bazilică Colierele deosebite realizate din astfel de medalioane cu imagini ale apostolilor, martirilor și martirilor împodobesc arcurile de centură ale Capelei Arhiepiscopale din Ravenna la începutul secolelor V-VI Procesiunile martirilor și martirilor sunt prezentate într-un mozaic din anii în Bazilica San Apollinare Nuovo din Ravenna, iar între ferestrele clerului se află imagini ale profeților și apostolilor, realizate la prima etapă de decorare la începutul secolului al VI-lea, sub domnitorul ostrogot al Ravenei Teodoric În același timp, au fost realizate două cicluri mari - Patimile și Minunile lui Hristos în zona superioară a navei centrale a acestei bazilici Interesant este că inițial, în locul mucenicilor și martirilor au fost prezentate procesiuni cu Teodoric însuși și alaiul său, părăsind palatul lui Teodoric și portul din Ravenna și mărșăluind spre tronul lui Hristos și al Maicii Domnului, înconjurat de îngeri Bizantinii, după ce au cucerit Ravenna de la ostrogoți, au distrus imaginile domnitorului arian, înlocuindu-le cu procesiuni de sfinți secolul al VI-lea oferă, de asemenea, o varietate semnificativă de teme de decorare monumentală, cu toate acestea, selecția devine mai riguroasă: sunt selectate subiecte mai încăpătoare din punct de vedere al conținutului Deci, în conca absidei Bazilicii Sf Ecaterina la Sinai (c mijlocul secolului al VI-lea), este prezentată Schimbarea la Față, este și în formă alegorică (Hristos în formă de cruce în slavă, apostolii în formă de trei oi) împodobește conca absida Bazilicii San Apollinare in Classe din Ravenna (a doua jumătate a secolului al VI-lea î Hr ) O opțiune frecventă pentru decorarea conchei absidei este figura lui Hristos sau a Maicii Domnului, care sunt sfinții patroni ai templului și ktitorii Astfel de compoziții posedau trăsăturile unei semnificații sacre deosebite, asemănătoare icoanelor Chiar și în prima jumătate a secolului al V-lea în coroana absidei Santa Maria Maggiore din Roma, figura Maicii Domnului a fost aşezată pe un tron, aşezată ca o împărăteasă, de care s-au apropiat sfinţii (mozaicul nu s-a păstrat) În conca absidei Bisericii San Vitale din Ravenna (sec ), îngerii îl aduc pe Sf Vitaly și bisericesc Ecclesias cu un model al templului în mâini, Hristos dă cununa slavei cerești Sf Vitaly (acest motiv comun se bazează pe schema antică de încoronare a unui câștigător sau conducător cu un împărat) În Bazilica Eufrasia din orașul Poreč (Croația, c - - II Istoria instituțiilor și a cultului din secolul al VI-lea) în centrul conchei stă Maica Domnului cu Pruncul, de care se apropie sfinții locului (Sf Eufrasie și Arhidiacon Claudius În Bazilica Sf Cosma și Damian din Roma (sec ), Hristos coboară pe o potecă de nori din cer la Apostolii Petru și Pavel, care îi aduc pe Sf Cosma și Damian și Sf Teodora cu coroanele de glorie în mâini În arta Orientului, de exemplu, în Egiptul din secolul al VI-lea, în absidele templelor, sunt adesea plasate compoziții ale Teofaniei și imagini ale lui Hristos într-un medalion purtat de îngeri, ca, de exemplu, pe frescele din Mănăstirile Bauita (acum în Muzeul Copt din Cairo) Așadar, în capelele XVII, XLII, sala de sub Teofanie - vedenia lui Ezechiel, percepută aici ca Înălțarea - apostolii stau la rând, în centru se află Maica Domnului Bolți în cruce ale templelor mici - de exemplu, Capela Arhiepiscopală din Ravenna la începutul secolului al VI-lea și prezbiteriul San Vitale - decorat cu figuri a patru îngeri purtând un medalion cu o hristogramă (în capelă) și un miel (în San Vitale) În acest moment s-a format o abordare nouă, simbolică, a selecției subiectelor pentru decorare Pentru a decora prezbiteriul Bisericii San Vitale din Ravenna, sunt selectate scene din Vechiul Testament care sunt prototipuri ale Euharistiei: Jertfa și Ospitalitatea lui Avraam, Jertfa lui Abel și Melchisedec Astfel, pictura începe să fie asociată simbolic cu funcțiile acelor spații ale templului în care se află Totuși, la San Vitale, o astfel de abordare, care are un mare viitor, coexistă cu o libertate fără precedent chiar și pentru perioada timpurie: în absidă sunt așezate două mari portrete imperiale, în care Iustinian și Teodora, patronii templului San Vitale , apar înconjurați de o suită de curteni și clerici în timpul unei ieșiri solemne în Sofia din Constantinopol Așadar, temele decorului monumental din perioada timpurie sunt foarte diverse, iar multe dintre formulele iconografice de mai sus au apărut sub influența iconografiei imperiale: Traditio legis, Încoronarea martirilor cu coroane de glorie cerească, Hristos și Maica Domnului Dumnezeu pe tronuri înconjurat de îngeri păzitori, Maica Domnului - Magia Regina (primul exemplu - o frescă în Santa Maria Antiqua din Roma, secolul VI), imagini ale Tronului pregătite (Santa Maria Maggiore) cu o coroană întinsă pe ea Au fost inventate special și alte compoziții - precum, de exemplu, scene ce ilustrează psalmii (cerbii pe izvoarele de apă din mausoleul lui Galla Placidia, Hristos călcând în picioare un leu și un șarpe, în Capela Arhiepiscopală din Ravenna) - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) etc ) sau compoziții reprezentând Ierusalimul Ceresc, paradisul, precum și scene care ilustrează viziuni profetice O altă temă preferată a artei creștine timpurii și a artei bizantine timpurii este imaginea Mielului și a oilor, personificând apostolii, cei patru evangheliști sau turma în general Având originea în arta catacombelor, imaginile de oi împodobesc multe monumente timpurii, urmând de obicei două scheme iconografice În biserica Santa Maria Maggiore ( - ), în colțurile arcului de triumf, vedem câte șase oi străduindu-se să intre în orașele Betleem și Ierusalim Pereții acestor orașe sunt împodobiți cu pietre prețioase și perle, ceea ce subliniază caracterul alegoric al acestor imagini: ambele orașe din Țara Sfântă sunt prototipuri simbolice ale Cetății Raiului (cf descrierea acesteia în Apocalipsă), unde apostolii oilor vreau sa merg A doua versiune a iconografiei este reprezentată, de exemplu, de mozaicurile lui Santi Cosma e Damiano din Roma, unde un șir de oi se apropie de Miel (alegorie a lui Hristos) stând pe un deal din care curg patru râuri ale paradisului Ambele variante iconografice au fost populare până în secolul al VI-lea Imagini separate ale lui Hristos sub forma unui miel se găsesc până la sfârșitul secolului al VII-lea (de exemplu, la Castelseprio) În , la Sinodul Trull (VIII-VI) de la Constantinopol, imaginea lui Hristos sub forma unui miel din Vechiul Testament a fost interzisă (dreapta ) și a căzut în desuetudine în arta bizantină Biserica Apuseană nu a acceptat hotărârile Consiliului Trulli, iar imaginea mielului a rămas în arta medievală a Europei de Vest Iconografia secolului al VII-lea urmează în general tradiția timpurie, dezvoltând-o și complicând-o În conca bisericii Panagia Angeloktista din Cipru la mijlocul secolului al VII-lea întâlnim imaginea în mozaic a Fecioarei cu arhanghelii Mihail și Gavriil închinându-i-se - o astfel de schemă va deveni tradițională pentru decorarea absidei în arta bizantină timp de multe secole Absidea Bisericii Maicii Domnului din Castelseprio de lângă Milano (sfârșitul secolului al VII-lea) este acoperită cu fresce care ilustrează ciclul Copilăriei lui Hristos; imaginea centrală aici era Deesis, din care s-a păstrat doar medalionul central cu chipul lui Hristos Pe lângă imaginile Maicii Domnului sau ale lui Hristos, imaginile sfinților cărora biserica le este închinată continuă să fie așezate în conchiurile absidelor - de exemplu, pe mozaicul absidei Bazilicii Sant'Agnese fu ori le Mura la Roma (sfârşitul secolului al VII-lea), figura Sf Agnes În mozaicurile Capelei San Venanzio (sfârșitul secolului al VII-lea) de la Baptisteriul Lateran din Roma, în conca absidei, o jumătate de figură a lui Hristos, flancat de doi îngeri, - - II Istoria instituțiilor și a cultului se află deasupra șirului de sfinți, un alt rând de sfinți este situat pe arcul de triumf de deasupra În capela de la Biserica San Stefano Rotondo din Roma, imaginea în mozaic a lui Hristos este plasată într-un medalion deasupra imaginii crucii, urmând modelul palestinian din absida bazilicii de la Calvar Sfinții sunt înfățișați pe părțile laterale ale crucii Oratoriul (o capelă concepută ca mausoleu) a Papei Ioan al VII-lea sub Catedrala Sf Petru din Roma ( - ) a fost decorat cu un ciclu mozaic de povestiri evanghelice, din care fragmente din Nașterea lui Hristos, Adorarea lui s-au păstrat Magii, Intrarea în Ierusalim și compoziția ktitorului Compoziții votive (adică dedicatorii) au decorat Bazilica Sf Dimitrie din Salonic este centrul venerației marelui martir Astfel de mozaicuri au fost realizate aici de la începutul secolelor V-VI până la mijlocul secolului al VII-lea: în centru, de obicei St Dimitrie, la care vin copii (mozaic pe peretele vestic, la cumpăna secolelor V-VI, și pe un stâlp, prima jumătate a secolului al VII-lea) sau însoțitori ai bisericii din diferite vremuri (Sf Dimitrie cu eparhul Leontie, ctitorul bisericii în secolul al V-lea și ep Ioan, restauratorul templului în secolul al VII-lea), matroane cu copii Uneori, în loc de un martir, se poate vedea pe Maica Domnului în centru, ca pe mozaicurile neconservate ale naosului de nord de la sfârșitul secolului al VI-lea - începutul secolului al VII-lea (ars într-un incendiu în ), precum și sfinți Aceste mozaicuri nu formează un singur sistem de decorare Un exemplu de peisaj deja destul de dezvoltat și în același timp unic este dat de frescele Bazilicii Santa Maria Antiqua din Forumul Roman, realizate în secolele VI-VIII Stratul principal de decor datează de la sfârșitul secolului al VII-lea - începutul secolului al VIII-lea, vremea pontificatului Papei Ioan al VII-lea, grecul, care a introdus tradiția greacă în Roma deja barbarizată Pe arcul de triumf a fost prezentată Adorarea Crucii cu textele profețiilor Ciclul evanghelic a împodobit prezbiteriul bisericii la începutul secolului al VIII-lea Peretele din stânga bisericii este ocupat de figuri de sfinți răsăriteni și romani în jurul lui Hristos central pe tron (prima jumătate a secolului al VIII-lea); mai sus este ciclul Vechiului Testament Pe peretele de nord se află un portret unic al Sfintelor Trei Maici, evident o compoziție votivă: Sf Ana cu Pruncul Maria, Maica Domnului cu Hristos, Sf Elisabeta cu pruncul Ioan Botezătorul (sec VII) Stâlpii înfățișează Buna Vestire și figuri individuale ale sfinților - de exemplu, familiile Macabei, figura dreptei Ana cu pruncul Maria, o mică imagine icoană a Fecioarei de la sfârșitul secolului al VII-lea - începutul secolului al VIII-lea Capelele bisericii, decorate în secolul al VIII-lea, reprezintă diverși sfinți, - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) compoziții dedicate și ktitor (de exemplu, capela Teodot, cu hramul Sf Chiric și Iulita, - ) Mozaicuri de podea Mozaicele au fost decorate în secolele IV-VII etajele bisericilor și baptisterilor Printre diferitele ornamente - lăstari de acant și iederă, meandre, modele geometrice - există și compoziții figurative Subiectul lor urmează în multe privințe tradiția romană antică târzie: acestea sunt alegorii ale anotimpurilor și lucrările sezoniere, peisajele Nilului cu păsări, animale și plante de râu, scene de pescuit cu același nilometru, pastorale, distracția copiilor (ca pe podele) al Marelui Palat Imperial din Constantinopol, VI în ), imagini cu orașe (deseori găsite pe podelele templelor din Iordania), chiar și o hartă a Țării Sfinte (Madaba în Iordania) Pe podele, în perioada timpurie, există adesea scene din mitologia antică Scene extrem de răspândite de vânătoare și confruntare cu animale sau coexistența lor pașnică devin ilustrații pentru psalmi, imagini ale luptei dintre forțele binelui și răului sau apariția păcii în paradis ("Atunci lupul va trăi cu mielul și leopardul se va culca cu ţapul; şi viţelul şi puiul leul şi boul vor fi împreună " - Is XI, ) Există și imagini pe temele Vechiului și Noului Testament, precum, de exemplu, povestea profetului Iona și chipul lui Hristos Păstorul cel Bun în catedrala bazilica din Aquileia din Italia (sec V) Stilul mozaicurilor și frescelor timpurii este, de asemenea, foarte variabil secolele V-V - timpul unei căutări libere a unui stil și imagini noi (în raport cu arta romană târzie), o îndepărtare treptată de principiile artistice antice Cele mai vechi mozaicuri - ornamente și activități viticole din jurul Santa Costanza din Roma aparțin încă în totalitate artei antice târzii, cu pastoralitatea ei, frumusețea motivelor naturale, transformându-se treptat în simboluri ale paradisului Poate doar fundalul - abstract alb în loc de peisaj sau arhitectural - trădează etapa târzie a artei antice, devenind creștin Busturile alegoriilor anotimpurilor de aici arată ca niște eroi străvechi: chipurile sunt frumos modelate în tehnica picturii viu colorate, imaginile au un aspect impresionant Mozaicurile timpurii, create în jurul anului și în prima jumătate a secolului al V-lea, urmează adesea tehnicile impresioniste ale artei antice târzii (Santa Costanza, Sant'Aquilino, în special Santa Maria Maggiore) Se caracterizează prin tehnica de pictură liberă Smalt de diferite dimensiuni și forme este plasat în unghiuri diferite, - - II Istoria instituțiilor și a cultului care creează o suprafață tremurătoare, texturată, care reflectă lumina din diferite unghiuri - rezultatul este o impresie de strălucire Deosebit de impresionant este fundalul din Sant'Aquilino, compus din auriu, argintiu și smalt verzui, care creează o ceață radiantă în jurul figurilor Figuri statuare volumetrice de proporții normale în robe moi cu nuanțe de clarobscur sunt plasate într-un spațiu care are iluzia profunzimii (Traditio legis în Santa Costanza, scene din Vechiul Testament în Santa Maria Maggiore), deși acțiunea principală se dezvoltă de obicei în prim-plan Mozaicurile Santa Maria Maggiore se disting printr-o mobilitate deosebită, o varietate de unghiuri, întorsături ale figurilor, vederi multidirecționale, gesturi naturale, iar scena trecerii evreilor prin Marea Roșie este deosebit de dinamică Iluzionismul acestor tehnici familiare artei antice târzii este completat de căutarea unei noi expresivitati Fețele sunt așezate foarte pitoresc Imaginile capătă trăsături noi - cum ar fi, de exemplu, ochii măriți cu pupilele înalte, care creează impresia unei priviri nemișcate, lipsite de vioiciune, pline de o putere deosebită (Hristos în scena Dăruirii legii lui Moise în Santa Costanza) ) sau inspirație specială (Hristos cu apostolii în Santa Aquilino) În Sant'Aquilino, artistul nesocotește clar legile anatomiei, creând chipuri aproape grotești cu trăsături neregulate, dar impresionante prin inspirația lor (Hristos) și un fel de intonație tremurătoare, bună sau pătrunzătoare (ultimul tânăr apostol din dreapta) ) Fețele, gâturile, mâinile ("personale") încep să se contureze cu linii subțiri colorate (apostolii din Sant'Aquilino), ceea ce duce inevitabil la o aplatizare a formei și la stilizarea acesteia O altă direcție, mai "academică", pot fi atribuite mozaicurile bisericii Santa Pudenziana din Roma ( - ), Rotonda Sf Gheorghe din Tesalonic (aproximativ ), în ciuda diferențelor asociate cu originea lor "națională", solului - romană în Santa Pudenziana și elenică în Rotunda În Santa Pudenziana, figurile sunt ca niște statui, apostolii sunt arătați din diferite unghiuri, gesticulând de parcă ar fi purtat o conversație Structura anatomică a fețelor este mai precisă, volumul este fin modelat cu nuanțe delicate de roz, liliac, smalt maro, diversitatea aparențelor este impresionantă Aici se folosește smalt mai mic, bine selectat În acest mozaic, există o impresionantă inerentă Romei, o solemnitate aparte, motive imperiale noi pentru subiecții creștini Impresia unui semn sacru special - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) evlavia, hieraticitatea este promovată și de iconografia lui Hristos cu apostoli sau îngeri păzitori (cf în Santa Pudenziana, Sant'Apollinare Nuovo, ansambluri din secolul al VI-lea), așezat pe un tron ca un împărat printre demnitarii săi În chipurile martirilor din Rotonda Sf George smalt este așezat în rânduri îngrijite, egale, ecou unul altuia, suprafața sa este mai netedă, ceea ce oferă imediat imaginilor o contemplare calmă, înlătură principiul senzual creat de modelarea fină a culorilor Ochi uriași cu pupile mari, în mare parte albastre, completează impresia Nu există nimic excesiv în aceste imagini, decât calm și spiritualitate extraordinară Multe fețe sunt date aici cu fața completă În general, putem spune că artistul Rotondei anticipează acele tehnici artistice care vor fi folosite în iconografia timpului următor Mausoleul lui Galla Placidia din Ravenna (al doilea sfert al secolului al V-lea) combină tehnici tradiționale cu idei noi Chipul lui Hristos - Păstorul cel Bun, așezat printre oi, arată extrem de pastoral, el este înzestrat cu o mare frumusețe omenească, prin a cărei desăvârșire, se pare, aici se transmite principiul divin La fel ca statuile sau retorii conversatori ai unei perechi de apostoli în lunete, gesturile lor par a fi singura exagerare Figura martir Lawrence, mergând spre execuția sa, primește o expresivitate diferită, un simț mai expresiv - capetele hainelor sale flutură, figura se desprinde de pe pământ, umbrele lor răsună în limbile de flăcări Numeroase ornamente multicolore, o cruce aurie strălucitoare pe cerul înstelat al bolții, fundaluri albastre bogate de mozaicuri, combinate cu o varietate de culori în pâlpâirea lumânărilor și lămpilor, ar fi trebuit să creeze o imagine a unei lumi diferite, mai înalte Decorul Baptisteriului Ortodocșilor din Ravenna (prima jumătate a secolului al V-lea) este la fel de perfectă din punct de vedere estetic, este un ansamblu de cea mai înaltă calitate artistică Smalturi de aur și argint sunt intercalate în fundalul albastru profund al domului, inscripțiile sunt căptușite cu aur, plante decorative care separă figurile, contururile perdelelor de țesătură - velume Mult aur și argint în hainele apostolilor Toate acestea creează o ceață luminoasă specială, pâlpâire Marmura și ornamentele nivelului inferior, decorul în relief în bucăți (gips) al celui de-al doilea nivel și mozaicurile cupolei creează un interior maiestuos În figurile apostolilor care se mișcă în cerc există și o combinație de tehnici străvechi, iluzionistice, cu altele noi: sunt statuare, voluminoase, hainele sunt fin modelate, ceea ce le oferă o senzație de moliciune - - II Istoria instituțiilor și a cultului Cu toate acestea, smaltul auriu și argintiu sunt intercalate în aceste țesături moi, parcă naturale, în urma cărora țesătura este transformată, începe să strălucească Fețele sunt realizate în aceeași tehnică complexă; sunt reprezentate de două modele tipologice Tipul principal exprimă, de exemplu, cifra an Bartolomeu', avem o față grea, mare, de tip roman, cu o parte inferioară grea, trăsături mari, aproape sculpturale, buze suculente, ochi bombați Aspectul primește o individualitate strălucitoare, energie și expresivitate Un alt tip este reprezentat de apostolii Andrei și Simon Zelotul', chipurile lor sunt date cu fața plină, li se oferă simetrie, contururile sunt conturate cu linii negre Aceste tehnici aplatizează imaginea, eliminând fizicitatea excesivă și creează imobilitate, abstractizare a imaginii, calmul ei rugător, asemănarea cu icoana Aceste metode vor fi utilizate pe scară largă în viitor În a doua jumătate a secolului al V-lea este o mare schimbare de stil Tehnicile picturale antice lasă treptat locul altora noi, capabile să exprime esența imaginii creștine Impresionismul aproape că nu mai este folosit, dorința de stilizare crește; în imaginile oamenilor, principiul universal, generalizant, prevalează acum asupra principiului individual Un exemplu în acest sens sunt imaginile sfinților din capela San Vittore din Cielo d'Oro Între ferestrele capelei sunt situate figuri puternice în halate albe, siluetele lor sunt generalizate, tivul hainelor este desenat printr-o linie dreaptă condiționată Fețele mărite cu trăsături simetrice sunt prezentate pe față integrală (pupilele sunt puternic ridicate), trăsăturile sunt generalizate și (cu excepția lui Ambrose) sunt aproape lipsite de individualitate Puterea, imobilitatea și detașarea sunt caracteristice acestor imagini oarecum grosolane Posibil în a doua jumătate a secolului al V-lea includ mozaicurile Baptisteriului napolitan San Giovanni in Fonte, deși se crede că au fost realizate la începutul secolelor IV-V Există și un început antic foarte puternic (există un mediu de lumină-aer, statuare și mobilitate a figurilor), dar gradul de stilizare a tehnicilor este deja foarte ridicat Toate țesăturile (vele, haine) sunt desenate aici cu o rețea mai mult sau mai puțin condiționată de linii care denotă pliuri Fețele sunt înzestrate cu ochi uriași (Hristos în Traditio legis, femeia samariteancă în Convorbirea lui Hristos cu femeia samariteancă) Umbrele din personal devin mult mai condiționate Un nou stil prinde contur la începutul secolelor V-VI și este reprezentată de mozaicuri create sub Teodoric la Ravenna În Baptisteriul Arian, figurile apostolilor sunt stabile, siluetele sunt stabile; mantiile lor albe asortate strălucesc pe un fundal auriu Volumul este prezent, dar cos - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) este dat acum de linii si pete stilizate Există două modele în fețe aici, aparent revenind la munca a doi maeștri Chipurile lui Hristos în Botez, apostolii Petru și Pavel sunt aproape grotești, au trăsături asimetrice neregulate, nasuri trapezoidale, buze strălucitoare și ochi uriași, toate contururile sunt desenate cu linii groase, negre și gri Aparițiile primesc astfel o expresie extraordinară, arderea spirituală se aseamănă cu ceea ce era cândva în imaginile catacombelor și care nu era solicitată în arta secolului al V-lea î Hr O astfel de tensiune va deveni esența imaginilor secolului al VI-lea Un alt grup de chipuri ale Baptisteriului Arian este mai apropiat de vechiul tip clasic al secolului al V-lea cu aspectul său frumos, individualitatea strălucitoare a trăsăturilor (de exemplu, apostolul Andrei), dar au și trăsături noi: structura arhitecturală a fețelor, prezența contururilor în figuri, ochi uriași, ca și cum ar fi privit în eternitate Al doilea grup de imagini ale Baptisteriului Arian este foarte asemănător cu imaginile apostolilor și sfinților din Paraclisul Arhiepiscopal la cumpăna dintre secolele V-VI și primul strat de mozaicuri de Sant'Apollinare Nuovo de la începutul secolului al VI-lea secolul al VI-lea - momentul adăugării principiilor de bază ale imaginii bizantine Imaginile San Vitale și Bazilica Eufrasia din Poreč (Croația) urmează idealurile formate în monumentele anterioare Siluete nemișcate, trăsături faciale simetrice, ochi uriași cu o expresie detașată (apostolii în medalioane din San Vitale) creează o imagine care va sta la baza icoanei bizantine și va trăi multe secole Asceza imaginilor contrastează cu luxul și pompozitatea extraordinară a decorului templelor din acest timp - "Epoca de aur a lui Justinian" Mozaicurile lui Santi Cosma e Damiano din Roma oferă un exemplu de versiune romană a aceleiași imagini, care este caracterizată de o figură sculpturală specială, asemănătoare corpusului Compozițiile de mozaic din Sinai create de maeștrii din Constantinopol sunt un fenomen artistic izbitor al epocii Ele îmbină antichități (în hainele moi, parcă transparente ale lui Hristos de la Schimbarea la Față, Moise în scenele Dăruirii Legii și Vederea tufișului, în modelarea pitorească a culorilor unor chipuri, de exemplu, Sfântul Ioan în Schimbarea la Față), grotesc expresiv (în chipurile lui Ilie Profetul de la Schimbarea la Față, Ioan Botezătorul într-un medalion pe un arc de triumf), pentru crearea cărora, se crede, s-au folosit măști tragice teatrale antice și tipice al epocii - severă și intensă (imagini ale profeților și stareț Longinus în medalioane încadrând Schimbarea la Față) Chipurile lui Hristos de la Schimbarea la Față și profeții în medalioane uimesc - - II Istoria instituțiilor și a cultului într-o expresie plină de o putere formidabilă, care amintește extrem de imaginile create în Orient, precum frescele și icoanele copte Artă până la mijlocul secolului al VII-lea urmează în general principiile formulate în secolul al VI-lea, păstrând tipologia chipurilor și natura imaginilor acelei epoci Așa sunt, de exemplu, imaginile Bazilicii Sfântul Dimitrie din Fessalonica Cu toate acestea, în comparație cu natura pompoasă a artei secolului VI totul devine puțin mai modest, combinațiile de culori sunt mai delicate, liniile sunt mai subțiri (Sf Serghie) Curând apare o tendință spre renașterea începutului clasic în artă Cât despre arta Constantinopolului, aproape nimic nu a mai rămas din ea În scena Prezentării de la Kalenderkhane-dzhami din Constantinopol (Muzeul de Arheologie din Istanbul), precum și pe mozaicul Panagia Angeloktista din Cipru, creat aparent de artiștii din Constantinopol, vedem pliuri moi, false, voluminoase de mătăsos, parcă haine foșnind, de altfel, se folosesc modele de chipuri antice, datând din secolul VI Un adevărat val de artă antichități are loc la sfârșitul secolului al VII-lea Cel puțin, ansamblurile din Italia create de greci datează din această perioadă: Castelseprio și Santa Maria Antiqua Papa Ioan al VII-lea, un grec din Constantinopol, a adus cu el artiști bizantini la Roma Afluxul grecilor în Roma se pare că a continuat până în secolul al VII-lea, în timpul iconoclasmului, așa cum demonstrează frescele Romei din acea vreme (Santa Maria Antiqua) În Castelseprio, scene din Copilăria lui Hristos par să se desfășoare în fața ochilor noștri, slujnicele se uită, participanții își strâng mâinile (Anunț) Figura flexibilă, elastică a arhanghelului cu aripi fâlfâitoare, strălucind cu toate culorile curcubeului, zboară către Iosif adormit (Visul lui Iosif) Totul devine luminos, irizat, strălucitor Fețele strălucesc și strălucesc de zâmbete Inspirația neobișnuită vine din aceste imagini extrem de vii În Santa Maria Antiqua, în tipologia chipurilor și figurilor, are loc o fuziune a principiilor grecești și romane: ele se caracterizează printr-o fizicitate deosebită, monumentalitate ("Îngerul Frumos" din Buna Vestire, Sfânta Ana cu Maria) Artiștii renunță la toate schemele și creează imagini vii, cu ochi în mișcare, o expresie facială radiantă sau adunată, tremurătoare (Fecioara și Pruncul pe un stâlp) Pictura devine din nou texturată, culorile sunt fluide, delicate la culoare - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Arta atelierelor romane propriu-zise (Sant'Agnese, San Venanzio) se remarcă printr-un grad semnificativ de barbarizare și grosier, imaginile devin mai unidimensionale, iar decorativismul crește Carte miniaturală secolele IV-VI Cartea scrisă de mână a fost foarte apreciată în Bizanț încă de la început Moștenirea antică a fost păstrată în cărți - textele lui Homer, Platon, Aristotel au fost copiate și furnizate cu comentarii de-a lungul secolelor Pe de altă parte, creștinismul a dat cărții un statut special, sacru: cartea principală - Evanghelia, Cuvântul lui Dumnezeu - era un tip al Cuvântului lui Dumnezeu întrupat, Hristos Ilustrații pentru St Scriptura a avut caracterul de dovadă a adevărului Întrupării și a comentat textele ei Crearea manuscriselor a fost un proces complex și costisitor Principalul material de scris din secolul al IV-lea pargymen (piele îmbrăcată de vițel sau de oaie) au început să servească drept înlocuitor pentru papirusul fragil și de scurtă durată, căzut în nefolosire, care era folosit de obicei sub formă de sul Pielea de viței sau miei destinate producției de pergament a fost prelucrată, tăiată în foi, căptușită și împăturită în caiete, din care era cusută o carte - un cod O turmă de vite ar fi putut merge la pergament pentru un singur codex Ei au scris cu un kalam (băt de trestie) folosind cerneală Din perioada timpurie s-au păstrat manuscrise ilustrate cu caracter laic și ecleziastic Manuscrisele seculare sunt texte ale unor autori păgâni: Iliada (Biblioteca Ambrosiană din Milano, F inf, a doua jumătate a secolului V - începutul secolului VI), Vatican Virgil (Vat Lat , începutul secolului V) și Roman Virgil (Vat lat , sfârșitul secolului al V-lea), o lucrare medicală - Dioscoride vieneză (Vinci, med gr ), creată la Constantinopol în Miniaturale pitorești (ilustrările) acestor coduri urmează în mare măsură metodele străvechi de ilustrare: sunt inserate într-o coloană de text sau sunt încadrate, luând forma unor picturi independente (de exemplu, scenele de luptă din Iliada) În Dioscoride găsim și imagini de tip pictură - frontispicii, înfățișând pe Juliana Anikia și două alegorii de virtuți, șapte doctori, Dioscoride care descoperă rădăcina de mandragoră (cu o alegorie a Descoperirii), etc Partea principală a miniaturii este de ordin tehnic natura: acestea sunt imagini ale plantelor ale căror proprietăți sunt descrise în tratat Cele mai vechi manuscrise ale Sf Scripturile în limba greacă au fost păstrate din secolul al IV-lea î Hr (Codul Vatican, Alexandrian și Sinaiticus) Bizantinii nu au copiat sau ilustrat niciodată - - II Istoria instituțiilor și a cultului Vechiul Testament ca întreg, dar numai cărți separate: Pentateuhul lui Moise - Pentatevkh sau Eightateuch - Octatevkh Codex Sinaiticus al Bibliei, creat în Palestina în secolul al IV-lea, este scris în uncial (scriere pătrată) și nu are ilustrații Cea mai veche Biblie ilustrată în latină este Quedlinburg Itala (vezi p ) de la începutul secolului al V-lea - păstrat fragmentar, textul Vechiului Testament este ilustrat aici cu mare detaliu Biblia lui Lord Cotton (Biblioteca Britanică, sfârșitul secolului al V-lea), aparent creată în Egipt, conținea un ciclu uriaș de ilustrații pentru cartea Geneza, aproximativ de miniaturi, adesea situate două sau trei pe unul sau două niveluri pe pagină, în Vienna Genesis (Genesis) (Biblioteca Naţională Austriacă, Viena) a fost creată în anii - la Constantinopol sau în Orient s-au păstrat fragmente de ilustrații Manuscrisul este scris argintiu pe violet: toate paginile sunt colorate în violet, în acest caz simbol al puterii divine Textul Genezei, care ocupă partea superioară a plăcilor, a fost special prescurtat aici, de dragul ilustrațiilor detaliate, ocupând partea inferioară Miniaturile Genezei de la Viena sunt extrem de scenice (Căderea, Potopul, Întâlnirea lui Eleazar și Rebeca), rolul lor în carte este comparabil cu importanța textului în sine Aici există motive împrumutate din apocrifele ebraice (povestea apocrifă a lui Iosif și Aseneth) Iconografic, acest manuscris diferă de cele descrise mai sus - se pare că au existat ediții paralele ale Bibliilor ilustrate Cele mai vechi manuscrise ilustrate ale Noului Testament includ un fragment din Evanghelia Sinop din secolul al VI-lea î Hr (Biblioteca Naţională, Paris), creată, se pare, în Orient Textul Evangheliei după Matei este scris cu uncial auriu pe purpuriu Aici ne întâlnim cu un nou tip de ilustrație - ilustrații marginale în partea de jos a foii și în margini (Sărbătoarea lui Irod, Înmulțirea pâinilor) Scena Evangheliei din centru este uneori încadrată de două figuri ale profeților din margini, adică apare un nou motiv - comentarea evenimentului evanghelic de către personaje din Vechiul Testament ( Vindecarea orbilor și David și Isaia cu suluri pe care sunt scrise textele profețiilor lor) Codexul Rossan al Evangheliei (Rossano), scris tot în violet, dezvoltă acest motiv: un text în mai multe rânduri ocupă partea superioară a foii, o miniatură care o ilustrează este plasată dedesubt, toată partea inferioară a foii este rezervată pentru imaginea a patru - - Secțiunea II Biserica în Imperiul Creștin ( - ) a profeților cu suluri uriașe, pe care se află textele profețiilor O serie de miniaturi precedă aici textul Evangheliei (un amplu ciclu al Patimilor) Pentru prima dată apare aici, ocupând o răspândire deplină, scena Împărtășaniei Apostolilor, precum și un portret al Evanghelistului Marcu, care realizează compoziția sa, cu alegoria Înțelepciunii care îl inspiră, al cărei prototip este muza antică care îl inspiră pe poet Evanghelia lui Rabbula (Biblioteca Laurenziana, Florența) este o evanghelie siriană creată în mănăstirea Bet-Zagba în anul de către scribul Rabbula, așa cum demonstrează documentul supraviețuitor Acest manuscris combină toate tipurile de ilustrații care se dezvoltaseră până atunci - marginale și faciale Acesta este primul manuscris cu tabele ale canoanelor de acord între Evanghelii, întocmit de Eusebiu din Cezareea în secolul al IV-lea î Hr Tabelele (sunt ) sunt structuri arhitecturale pe coloane, în interiorul cărora se află textele meselor și ale evangheliștilor, arătați în lungime ca predicatori și așezați ca autorii textelor lor Păsările merg de-a lungul frontoanelor semicirculare cu ierburi, în margini sunt înfățișate scene mici (Sărutul lui Iuda, Iuda s-a spânzurat, Intrarea în Ierusalim, Botez, Euharistie) Profeții sunt, de asemenea, înfățișați aici în margini Prima miniatură a Evangheliei Rabbula este o compoziție iconică ktitor: patru călugări îi aduc manuscrisul lui Hristos așezat pe tron Urmează miniaturi Printre scenele Evangheliei se numără Răstignirea și Învierea (Soțiile la mormânt) pe o singură foaie, Înălțarea, Pogorârea Duhului Sfânt asupra apostolilor Apariția Rusaliilor, care nu este descrisă în Evanghelii, este aparent legată de reproducerea unei mostre din pictura monumentală Stilul miniaturii timpurii manuscrise depinde încă în mare măsură de tradiția antică târzie Spațiul, mediul de lumină și aer, figuri voluminoase, gesturi vii, vorbitoare, culori blânde, strălucitoare - transparente la Dioscoride, dense în Geneza de la Viena - sunt inerente acestor manuscrise În scenele inundațiilor din Geneza de la Viena ne confruntăm cu scurtări complexe ale figurilor, iar în scenele de luptă din Iliada, cu mișcarea rapidă a personajelor în spațiu În scena conversației lui Eleazar cu Rebeca, apare o figură feminină pe jumătate goală - o veche alegorie a sursei În manuscrisele create în Orient (fragmentul Sinop, eventual Evanghelia Rossan), stilul este mai expresiv, gesturile expresive joacă un rol important, ca în scena vindecării orbilor, unde Hristos pune literalmente degetele în orbită orbului, - - DIN Istoria instituțiilor și a cultului ceea ce demonstrează în mod clar adevărul despre minunea înfăptuită În scena procesului lui Irod din Evanghelia Rossan, gesturile repetate ale mâinilor evreilor, cerând răstignirea lui Hristos, pompează emoționalitate Profeții care au prezis evenimente din Noul Testament indică imagini ale acelor evenimente Stilul spectaculos, captivant, al Evangheliei siriene de la Rabula este extrem de impresionant Dacă scenele din margini sunt scrise rapid și oarecum neglijent, atunci miniaturile faciale, încadrate de cadre frumoase, sunt realizate mai precis, într-o manieră mai complexă Culorile de aici sunt dense și strălucitoare, chiar pestrițe, fluide; compozițiile sunt spațiale, figurile vii și mobile, gesticulând activ Capetele ridicate în scena Înălțării, ochii arzători creează o imagine aproape extatică, extrem de emoționantă și sinceră Figurile Evangheliștilor, pe de altă parte, sunt pictate într-o manieră plată, liniară, în ipostaze iconice statice O asemenea hieraticitate, cuplată cu expresia, a fost caracteristică artei Orientului în orice moment Miniaturale inițiatice ale lui Dioscoride cu Juliana Anikia și compoziția ktitor din Evanghelia lui Rabbula oferă un nou tip de compoziție hieratică asemănătoare icoanelor pentru ilustrarea cărții Evanghelia Cambridge (ms ) de la sfârşitul secolului al VI-lea, creată la Roma (din Luca, Ciclul Pasiunii), impresionează prin primitivizarea stilului Antichitate Târzie Astfel, în perioada timpurie, găsim o mare varietate de principii de ilustrare a manuscriselor, care vor intra în principal în arta de carte a perioadei post-iconoclastice Iconografie Icoanele timpurii nu au date exacte, în cea mai mare parte sunt datate în secolele VI-VII Practic, au fost executate folosind tehnica encaustică - pictura, în care ceara fierbinte servește ca liant pentru vopsele Colecții bogate de icoane timpurii au fost păstrate în mănăstirea Sf Catherine din Sinai, precum și în Muzeul Khanenko din Kiev, unde se păstrează patru icoane, aduse de Episcop Chigirinsky Porfiry (Uspensky) în secolul al XIX-lea din Est Icoane ale Colecției Sinai (poate că acestea sunt contribuții de la Constantinopol la mănăstire) - Ap Petru, Maica Domnului din Sev Teodor și Gheorghe, Hristos Pantocrator - se disting prin cea mai înaltă calitate a execuției - și demonstrează păstrarea tradițiilor vii ale artei antice Volumele figurilor sunt fin modelate, culorile fluide si variate, textura vie Aplicația cifre Petru și Hristos Panto-Krator sunt plasați în spațiul iluzoriu al nișelor arhitecturale, cerul albastru cu stele servește și ca fundal Imaginile sunt inerente - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) ce individualitate de trăsături, psihologie, în timp ce icoana lui Hristos impresionează prin profunzimea imaginii, în care, parcă într-un mod miraculos, se îmbină trăsăturile naturii Sale divine și umane În icoana Maicii Domnului cu Teodor și Gheorghe, artistul demonstrează diverse moduri de pictură: capetele de îngeri aruncate pe spate, parcă ar contempla o vedenie cerească - Fecioara și Pruncul, sunt pictate într-o manieră vie antichizitică; imaginea Maicii Domnului îmbină vioitatea unei priviri îndreptate în lateral cu impresionantul figurii frontale, parcă destinată închinării; iar sfinţii de o parte şi de alta a Ei uimesc cu rigiditatea şi detaşarea feţelor lor Maica Domnului cu Pruncul, care este un fragment din compoziția pierdută Adorarea Magilor (Muzeul Khanenko din Kiev), aparține aceleiași tradiții artistice Toate aceste icoane au fost create, se pare, în secolul VI Iconografia icoanei lui Hristos cel Bătrân Denmi (Sinai, secolul al VII-lea) este neobișnuită imaginea demonstrează că Hristos este Dumnezeul etern și în același timp Mântuitorul lumii promise de Dumnezeu Semănat de icoane Serghie și Bacchus, Ioan Botezătorul, martir (Platon?) și martir al secolului al VIII-lea (Muzeul Khanenko din Kiev) poate avea o origine orientală Sf Serghie și Bacchus, care au fost venerați și la Constantinopol, sunt arătați strict frontal, cu cruci în mâini și cercuri la gât Lipsite de orice mișcare externă și internă, fețele absolut detașate cu ochi uriași sunt foarte asemănătoare între ele Buzele sunt îndoite într-un zâmbet pe jumătate Strălucirea interioară, arderea spirituală a acestor imagini este completată de modul de a scrie: fețele sunt scrise în culori curgătoare alb-roz Icoanele copte ale avvei Abraham (Berlin, Muzeul Bode), Hristos și Sf Mine (Luvru) Maeștrii egipteni preferă convenționalitatea tehnicilor artistice în detrimentul iluzionismului: în loc de modelare tridimensională, vedem că proporțiile și trăsăturile liniare, naturale sunt înlocuite cu cele condiționate Sfinții din icoanele copte sunt caracterizați prin capete mărite și gesturi exagerate ale mâinilor, ochi rotunzi uriași și o privire concentrată Imaginile impresionează prin tensiune și detașare absolută de tot ce este pământesc Capac relicvar cu Răstignire și Sărbători din Palestina - un exemplu de producție în masă a Țării Sfinte Particularitățile icoanei palestiniene sunt expresia sporită, exagerările, o oarecare neglijență în execuție - - II Istoria instituțiilor și a cultului La Roma s-au păstrat mai multe icoane antice: Maica Domnului din Bazilica Santa Maria in Trastevere este reprezentată în iconografia Mariei Regina (Regina): figura ei întronată impunător în ținuta de împărăteasă și de coroană, cu Pruncul pe ea genunchi, este flancat de doi îngeri păzitori Imaginea strict frontală, sublimă a Fecioarei contrastează cu imaginile de trei sferturi, delicate, ale îngerilor modelate în stil clasic; astfel de comparații sunt tipice pentru secolul VI Alte două icoane romane celebre sunt Fecioara din Panteon ( ) și Fecioara din Santa Maria Nuovo (Santa Francesca) din secolul al VII-lea Pe ultimul, Maica Domnului cu Pruncul are o fizionomie ciudată, chipul ei este pictat cu straturi transparente din cele mai delicate culori alb și roz, care creează impresia unei străluciri și miraculoase(tm) Este posibil ca această icoană să fi fost pictată de un maestru oriental Arta Bizanțului în perioada iconoclasmului (VIII - mijlocul secolului IX) Mișcarea iconoclastă (a se vedea despre ea în secțiunea corespunzătoare a manualului) și-a dezvoltat propriile forme de artă, despre care cunoaștem în principal din surse scrise Un număr foarte mic de monumente pitorești ale perioadei iconoclaste au supraviețuit Din textele contemporanilor - în special, din Viața Sf Ştefan cel Nou - ştim că în Biserica Blachernae, unul dintre principalele centre de venerare a Fecioarei, ciclul evanghelic a fost distrus pentru a face loc "pomilor, florilor, diferitelor păsări şi altor animale înconjurate de lăstari de iederă, printre care roiesc macarale, corbi și păuni" - astfel, templul "a fost transformat într-un depozit de legume (grădină) și o casă de păsări (expoziție de păsări) " Au supraviețuit foarte puține exemple de artă iconoclastă, în principal simboluri abstracte - cruci, ca, de exemplu, în conca absidei bisericii Sf Irene din Constantinopol Un exemplu curios al modificării imediate a decorului iconoclast de către ortodocși a fost Biserica Adormirea Maicii Domnului din Niceea, unde, pe locul crucii iconoclaste din coroana absidei, o imagine a Fecioarei Artistul l-a înscris, menționând numele clientului, astfel: "Naucratius aprobă icoanele divine" Iconoclastice, de fapt, sunt imaginile mozaice ale celor șase Sinoade Ecumenice de pe pereții naosului de nord a Bisericii Nașterea Domnului din Betleem, create înainte de începerea oficială a iconoclasmului - între anii - O friză cu o cruce mare în centru a păstrat imagini din Sardic, Antiohia și (fragmentare - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) tarno) din Catedralele Ancyra Fiecare catedrală este separată de cealaltă prin candelabre decorative În loc de o întâlnire a episcopilor, vedem aici o imagine a tronului cu Evanghelia în arcade, pe ale cărei laturi sunt întinse decretele Sinoadelor și crucile Într-o oarecare măsură, decorațiunile iconoclaste care nu au supraviețuit în centre mari pot fi imaginate prin mozaicuri nefigurative create de maeștri greci comandate de califii arabi Abd al-Malik și Walid I în moscheile omeiade din Damasc în anii - și Domurile Stâncii din Ierusalim - Există copaci, pâraie și clădiri, dar niciun om Mozaicuri similare ar putea, de asemenea, să decoreze temple din vremea iconoclasmului Figura unui bărbat este prezentă în această perioadă doar în arta seculară înfloritoare (în special în palate), care s-a dezvoltat în mare măsură sub influență orientală Temele lor sunt variate - acestea sunt scene de lupte, fapte ale împăratului, distracție, animale, fructe, ghirlande, ornamente luxuriante etc Spiritul estic de lux și beatitudine, împrumutat de la califii din Damasc și Bagdad, a fost inspirat chiar de unele clădiri din Marele Palat, ridicate de împăratul iconoclast Teofil în prima jumătate a secolului al IX-lea: Sala Iubirii, Camera de dormit al armoniei, Pearl Triclinium Rămășițele unor întregi programe decorative bisericești au supraviețuit doar la periferia îndepărtată a Bizanțului: în mai multe biserici pe cca Naxos în Marea Egee În biserica Agia Kyriaki din zona Apirantou, vedem în conca absidei rămășițele unei imagini mari a unei cruci în cerc, iar sub ea sunt figuri de păsări și pești care se deplasează spre centru Se crede că păsările simbolizează apostolii Părțile rămase ale templului au fost decorate cu ornamente, ale căror rămășițe sunt vizibile Un program pur decorativ împodobește bisericile Sfântul Ioan Evanghelistul din Adisara și Sfânta Artemia În alte câteva biserici (în Biserica Fecioarei Proto-Troni din Halki, Biserica Sf Dimitrie de lângă Chalandra etc ), găsim rămășițe de cruci Picturile iconoclaste din Naxos sunt de obicei datate în prima jumătate a secolului al IX-lea A doua regiune care a păstrat monumente ale epocii iconoclaste este Cappadocia Cu toate acestea, cunoscutul cercetător al Capadociei K Joleve-Levy se referă la această perioadă doar două biserici - biserica din Kurt-Dera și biserica Sf Vasile din valea Gömede Decorul lor exprimă cu siguranță idei iconoclaste: în Kurt-Der vedem un set tipic de simboluri iconoclaste - copaci și o cruce, iar în Biserica lui Vasile sunt înscrise în interior trei cruci în medalioane - - II Istoria instituțiilor și a cultului "Avraam, Isaac, Iacov", adică există personificarea în crucile celor trei patriarhi din Vechiul Testament, care a fost posibilă și numai în perioada iconoclasmului Adesea, cercul picturilor murale iconoclaste din Cappadocia este extins de temple decorate cu ornamente primitive, cruci și imitație de piatră, dintre care se păstrează multe în această zonă, dar acest lucru nu este adevărat Crucea decorată a fost unul dintre cele mai comune motive de decorare în templele Capadociene deja la începutul timpurilor bizantine Exemple sunt crucile în relief din Biserica celor Trei Cruci (Khachly kilise) din valea Kyzyl-Chukur, o cruce pitorească în glorie în Biserica nr din Gullu-Dere și pictura altor capele din diferite văi Așa au fost împodobite bisericile din Capadocia atât în secolul al VIII-lea, cât și în secolul al XI-lea, de obicei imediat după crearea templului, în lipsa unor artiști buni Dovada este oferită de compoziții figurative de același stil "primitiv" în unele dintre aceste biserici (de exemplu, în biserica Sf Barbara din Göreme, secolul al XI-lea) De regulă, astfel de picturi murale elementare au fost în curând acoperite de picturi murale "profesionale" (de exemplu, în Biserica Nouă din Tokaly din Goreme, mijlocul secolului) Iconoclasmul a provocat o reacție semnificativă în art Celebre sunt miniaturile polemice ale Psaltirii Chludov (GIM, Chlud d), realizate pe la mijlocul secolului al IX-lea, probabil în Mănăstirea Studion din Constantinopol, fortăreață a închinătorilor de icoane Patru miniaturi ale manuscrisului reflectă direct controversa dintre iconoduli și iconoclaști Pe o miniatură la Ps XXV, Patriarhul Nikifor este reprezentat cu o icoană și iconoclaști coborând icoana într-o cuvă de var; în miniatură la Ps LXVIII, Iconoclaștii călcând icoanele în același mod Patriarhul Ioan Gramaticul și Episcopul Antonie de Silea sunt asemănați cu răstignirea lui Hristos Într-o ilustrație pentru Ps LI, fata de Ap Petru călcând pe Simon Magul și Patriarhul Nikephoros călcând în picioare pe patriarhul iconoclast Ioan Gramaticul, monede sunt împrăștiate în jurul ambelor grupuri Pe o miniatură care ilustrează Ps XXXVI, , Ioan Gramaticanul este reprezentat cu părul în picioare, în mână este o pungă de bani Miniaturi asemănătoare există și în alte Psaltiri ale ediției monahale din secolul al IX-lea: în Psaltirea londoneză și în mănăstirea Pantokrator de pe Muntele Athos, precum și în Psaltirea Utrecht Din , când iconoclasmul a fost definitiv învins, începe o nouă perioadă bizantină mijlocie în dezvoltarea artei, caracterizată prin formarea definitivă a formelor bizantine - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) de arhitectură și pictură - dezvoltarea bisericii cu cupolă în cruce și dezvoltarea decorației sale monumentale Influența iconoclasmului asupra artei bizantine În timpul luptei împotriva icoanelor, multe monumente de artă remarcabile au fost distruse - mozaicuri, fresce, statui Picturile murale bogate au fost acoperite cu tencuială, deasupra cărora au fost scrise simboluri ale noii arte și așezate într-un mozaic Mulți oameni educați, maeștri ai mozaicurilor și frescelor, producătorii de sculptură religioasă au fugit la periferia imperiului - în Italia și Asia Mică Rezultatul iconoclasmului a fost cristalizarea definitivă a formelor artei bizantine, formarea canoanelor în domeniul iconografiei, sistemul de decorare a templului Arta perioadei bizantine mijlocii se va caracteriza printr-o mare spiritualizare, corporalitate excesivă și materialitatea formelor în ansamblu (cu excepția perioadelor Renașterii) dispare Mai convenționale, în comparație cu arta timpurie, au fost dezvoltate tehnici stilizate pentru a transmite lumina divină, starea contemplativă a sfinților etc Unul dintre rezultatele importante ale epocii iconoclaste este dispariția în Biserica Răsăriteană a imaginilor statuare ale sfinților sau a scenelor de istorie sacră Oficial, nici Biserica, nici statul nu au interzis acest lucru, așa că o astfel de dispariție s-a întâmplat de la sine Unii istorici văd aceasta ca pe o victorie parțială a iconoclaștilor La catolici, tradiția sculpturii bisericești s-a păstrat încă din epoca pre-iconoclastă (de fapt din cele mai vechi timpuri) Întrebări de securitate pe această temă Cum a influențat Edictul de la Milano din arta creștină? De ce a fost bazilica primul tip de biserică creștină? Descrieți caracteristicile sale arhitecturale În ce locuri imp Constantin cel Mare a construit primele bazilici creștine? Care este diferența dintre bazilicile din diferite părți ale Imperiului Roman? Care a fost scopul clădirilor bisericești centrate? Care sunt principiile pentru decorarea bisericilor creștine timpurii? Ce compoziții împodobeau absidele, arcadele de triumf, navele bazilicilor? Cum au fost decorate baptisteriul și mausoleele? Ce motive ale artei bizantine au fost extrase din iconografia imperială? Cum s-a dezvoltat stilul picturii din secolele IV până în secolele VII ? Care au fost principiile pentru ilustrarea manuscriselor timpurii? Ce fel de artă a fost creată în perioada iconoclasmului?Ce influență a avut iconoclasmul asupra dezvoltării ulterioare a artei bizantine? - - II Istoria instituțiilor și a cultului Literatură suplimentară pe această temă Ainalov D V Mozaice din secolele VII și V SPb , Ainalov D V Fundamentele elenistice ale artei bizantine SPb , BankA V Artă aplicată // Cultura Bizanțului IV - prima jumătate a secolului VII M , S - Velmans T, Korach V , Shuput M Lumea bizantină Arhitectura și pictura templului M , Gertsman E V Formarea culturii muzicale // Cultura Bizanțului a V-a - prima jumătate a secolului al VII-lea M , S - Evseeva L M Imperiul Bizantin Arte plastice // PE T VIII M , S - Hilarion (Alfeev), episcop Ortodoxie T M , S - (cap "Venire icoană și icoană") Kazaryan A Yu Imperiul Bizantin Arhitectură // PE T VIII M , S - Kvlividze N V Mielul Domnului Iconografie // PE T I M , S Kvlividze N V Maica Domnului Iconografie // PE T V M , S - Kvlividze N V Iisus Hristos Iconografie // PE T XXI M , S - Komech A I Arhitectură // Cultura Bizanțului IV - prima jumătate a secolului VII M , S - Lazarev V N Istoria picturii bizantine T I-II M , Ousterhout R constructori bizantini Kiev - M , Pokrovsky N V Originea vechii bazilici creștine Cercetări arheologice bisericești SPb , Popova O S Arte Plastice // Cultura Bizanţului a V-a - prima jumătate a secolului al VII-lea M , S - Popova OS Arta primelor secole ale crestinismului Arta Bizanțului // Eseuri despre istoria artei M , S - Popova O S Imaginea lui Hristos în arta bizantină a secolelor V-XIV // VV T ( ) , p - Hrușkova L G Arheologia creștină timpurie și bizantină: cărți noi // VV T ( ) S - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor II a Triadologie creștină între și Ascensiunea arianismului (KA Maksimovici) Triadologia creștină la începutul secolului al IV-lea a continuat tradițiile din trecut Cu toate acestea, până în secolul al IV-lea Biserica a început să realizeze că prea multă diversitate de idei și opinii a dăunat unității doctrinei bisericești și, prin urmare, unității Bisericii însăși În special, primele secole ale teologiei creștine nu au adus claritate la întrebarea centrală a dogmei, și anume: cum se raportează Tatăl, Fiul și Duhul Sfânt unul cu celălalt? Natura divină a Tatălui în Biserică nu a fost niciodată pusă la îndoială, dar natura Fiului și a Duhului nu a fost complet clară Condamnarea ereziei monarhianismului lui Sabellius și Paul de Samosata (vezi mai sus) nu a rezolvat pe deplin această problemă, deoarece era necesară o terminologie teologică precisă pentru a oficializa doctrina și a preveni alte neînțelegeri Cu toate acestea, în secolul al III-lea nu existau condiții pentru crearea lui (și, cel mai important, acceptarea de către întreaga Biserică) Astfel de condiții apar deja într-o nouă perioadă a istoriei bisericii, la începutul secolului al IV-lea Motivul activării reflecției teologice în cadrul Bisericii a fost erezia presbiterului alexandrin Arie Personalitatea și opiniile teologice ale lui Arie Arius a fost un om remarcabil din multe puncte de vedere Meritele sale necondiționate includ asceza creștină strictă, darul predicării, capacitatea de a convinge și de a cuceri oamenii cu conversații sincere și argumente logice Deși Arie era presbiter, a câștigat popularitate în Alexandria ca predicator Cert este că la începutul secolului al XV-lea Viața parohială din Alexandria era deja pretutindeni condusă nu de episcopi, cum se întâmpla înainte, ci de presbiteri Aveau dreptul să interpreteze Sfânta Scriptura, învață turma și chiar excomunicează laicii din părtășia bisericească la discreția lor Adesea acest lucru a dus la faptul că enoriașii erau mai strâns legați cu bătrânii decât cu episcopatul În Alexandria, mai mulți preșbiteri deodată - de exemplu, Kolluf, Karpon - și-au câștigat faima ca predicatori excelenți, pentru care enoriașii stăteau lângă munte Ba chiar se numeau - - Mausoleul Santa Costanza Roma Ser al IV-lea secol Capela San Aquilino Milano Con al IV-lea secol Bazilica Fecioarei Maria (Santa Maria Maggiore) Roma secolul al V-lea Mozaic al arcului de triumf Bazilica Fecioarei Maria (Santa Maria Maggiore) Roma secolul al V-lea Mozaic al arcului de triumf Bazilica Fecioarei Maria (Santa Maria Maggiore) Roma secolul al V-lea naosul central Baptisteriul Arian Ravenna BINE Botez mozaic dom Baptisteriul Arian Ravenna BINE g Biserica San Vitale Ravenna secolul al VI-lea Ospitalitatea lui Avraam Biserica San Vitale Ravenna secolul al VI-lea Bazilica San Apollinare in Classe Ravenna secolul al VI-lea Absidă În centru este o imagine a Sf Apollinaria Bazilica San Apollinare Nuovo Ravenna secolul al VI-lea Adorarea Magilor Bazilica San Apollinare Nuovo Ravenna secolul al VI-lea Naos Biserica Sf Serghie și Bacchus Constantinopol al -lea trimestru secolul al VI-lea Bazilica din Kalb-Luz Siria secolul al VI-lea Evanghelia lui Rabbula Siria secolul al VI-lea Geneza de la Viena Potop secolul al VI-lea Maica Domnului Regina Santa Maria in Trastevere Roma secolul al VI-lea Diptic Barberini Constantinopol secolul al VI-lea Maica Domnului cu Îngeri și Mucenici Sinai secolul al VI-lea Răstignirea și profanarea icoanei Psaltirea lui Hludov Ser secolul al IX-lea II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor la noi aceşti presbiteri ca "Colufieni", "Carponieni" etc Enoriașii din Arius se numeau cu mândrie "arieni" La alegerea episcopului Alexandriei în , Arie a candidat împreună cu coprestrătorul său Alexandru și a pierdut în fața lui Sf Alexandru ( - sau ), din respect pentru Arie, i-a dat o biserică pentru a-l hrăni, pe care el însuși a condus-o înainte de alegerea sa Arie și-a primit educația teologică în Antiohia, la școala schmch Lucian, Punctul de plecare al doctrinei teologice a lui Arie a fost locul din Proverbele lui Solomon (VPI, ): "Domnul m-a creat la începutul căilor Sale" (Epith Cipru Împotriva ereziilor LXIX, ) Din această frază, Arie a tras o concluzie despre natura creată a Fiului lui Dumnezeu La una dintre adunările bisericești, când Alexandru, teologizând despre Sfânta Treime, a spus că "Sf Treimea este Unitatea în Treime", Arie l-a acuzat de sabellianism (vezi mai sus) și a proclamat public ideea creării Fiului Alexandru i-a interzis lui Arie să predice această doctrină, dar Arie nu s-a supus episcopului său Încălcarea disciplinei bisericești de către Arie a dus mai târziu la consecințe grave pentru întreaga Biserică a lui Hristos Condamnarea lui Arie și a susținătorilor săi la Sinodul din Alexandria c d Hr Învățăturile lui Arie au fost susținute de unii clerici ai Bisericii Alexandrine Treptat i s-au alăturat de fecioare, diaconi, presbiteri și episcopi Totuși, cel mai important sprijin pentru arieni a fost oferit de Eusebiu, episcopul Nicomediei, care a devenit capitala Imperiului de Răsărit cu puțin timp înainte de aceste evenimente Eusebiu a fost un vechi însoțitor al lui Arie în școala Luciană de teologie În plus, fiind episcopul noii capitale, era gelos pe autoritatea celui mai vechi Scaun al Alexandriei și nu s-a lăsat deoparte de îndată ce i s-a ivit ocazia să slăbească importanța Alexandriei și să-și ridice propria Biserică pe cheltuiala ei În , arienii s-au opus în mod deschis episcopului lor Conform tradiției, arhiepiscop Alexandru a susținut o serie de dezbateri teologice, în care a făcut tot posibilul să-l îndepărteze pe Arie și susținătorii săi de erezie - dar aceste eforturi nu au dus la nimic Apoi, pe la , Alexandru a convocat un consiliu al Bisericii din Alexandria, la care peste de episcopi ai Egiptului, Libiei și Pentapolei l-au condamnat pe Arie și susținătorii săi (doi episcopi, șase preoți și șase diaconi), i-au destituit din demnitate, după ce pe care au fost alungati din oras Arie s-a refugiat la Eusebiu din Nicomedia Fapt- Vezi nota la p - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Alexandrienii Cesky i-au provocat pe puternicii susținători ai lui Arie din Răsărit - nu numai în Nicomedia, ci și în Palestina și Siria Această provocare a fost acceptată Din acest moment începe a doua perioadă a răspândirii ereziei, care poate fi numită "lupta pentru minți" ( - ) Controversa între arieni și ortodocși Sinodul Antiohiei, La scurt timp după aceste evenimente, Eusebiu de Nicomedia convoacă un consiliu în zona Bitiniei supus lui (aproximativ ) Susținătorii lui Arie, care s-au adunat la consiliu, au trimis scrisori către toate bisericile, inclusiv Alexandria, subliniind părerile ariene și îndemnându-i să-l accepte pe Arie în comuniunea bisericească Ca răspuns, arhiepiscopul Alexandru, dându-și seama de pericolul unei noi erezii, a trimis și tuturor scaunelor răsăritene, precum și papei Silvestru ( - ) din Roma, un tratat polemic special (tomos), în care a avertizat împotriva ajutorării lui Arie și și-a denunțat erori teologice Cu toate acestea, numărul susținătorilor lui Arius a crescut Din acest moment, s-a păstrat cea mai importantă lucrare teologică - scrisoarea lui Alexandru al Alexandriei către omonimul său, Episcopul Alexandru de Bizanț Această epistolă, păstrată pentru noi de Teodoret din Cir (Cherk ist , ), conține o infirmare a concepțiilor ariene asupra naturii Fiului, a doua Persoană a Sfintei Treimi, remarcabilă prin concizia sa și în același timp timp în profunzime În același timp (aproximativ ) în Palestina, sub conducerea deja cunoscutului episcop de la noi (viitor istoric bisericesc) Eusebiu de Cezareea, s-a întrunit un nou consiliu, care a recunoscut toate drepturile presbiterului și diaconului Arie și susținătorilor săi și le-a ordonat să se întoarcă la Alexandria sub comanda Sf Alexandru, cu care urmau să restabilească pacea și comuniunea bisericească Decizia Consiliului Cezarian a fost formal destul de legală, deoarece pentru a rezolva disputele din cadrul episcopiei oricărei zone bisericești (eparhie, district metropolitan), ar trebui să fie implicați episcopii vecini - în acest caz, episcopii Palestinei Această tradiție a fost ulterior legalizată de canoanele bisericești - Ant , Sardes , Karf unsprezece Aproximativ Arie se întoarce în Egipt și își conduce susținătorii în Alexandria În oraș au început revolte, viața bisericească a căzut în dezordine, episcope Alexandru a fost supus atacurilor necontenite și ridicolului din partea arienilor încurajați O parte din clerul alexandrin s-a îndepărtat de Alexandru și a trecut la Arie - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Conform tradiției, Arie și preoții și diaconii condamnați împreună cu el l-au trimis pe arhiepiscop O epistolă plină de respect către Alexandru, subliniind credința lui În această prezentare, cele mai inacceptabile formulări au fost date într-o formă moale, cu toate acestea, formulele "Fiul este o creație desăvârșită a lui Dumnezeu", "Fiul nu a existat înainte de naștere", și deci "nu este contemporan cu Tatăl" reţinut Arienii și-au dovedit corectitudinea prin faptul că recunoașterea Fiului ca co-etern cu Tatăl presupune recunoașterea a două Principii divine, în timp ce Divinitatea nu poate fi decât Una Astfel, arienii s-au inclus cu siguranță în tradiția monarhianismului deja condamnat de Biserică Astfel, gama de întrebări teologice ridicate de arianism s-a rezumat la următoarele subiecte: Este posibil să identificăm "nașterea" Fiului din Tatăl cu creația? Arienii au răspuns afirmativ la această întrebare, în timp ce ortodocșii nu au considerat nașterea Fiului ca pe o formă de creație, ci, dimpotrivă, au subliniat natura sa inexplicabilă, mistică Este adevărată afirmația: "Fiul a înviat din lucruri inexistente"? Pentru Arie, această afirmație este adevărată, pentru Alexandru al Alexandriei este falsă, deoarece în acest caz Fiul este echivalat cu orice creație a lui Dumnezeu Este adevărat că "odată El (Fiul) nu era" (fjv lote, te oih fjѵ)? Arienii au susținut acest lucru, ortodocșii au negat Această întrebare era direct legată de înțelegerea timpului și a eternității Pentru arieni, acesta este practic același lucru, pentru adversarii lor - concepte complet diferite Adevărat, Arie, în scrisoarea sa către Eusebiu de Nicomedia, a încercat să separe aceste concepte El a scris: "Fiul după voia și sfatul (lui Dumnezeu) a fost înainte de timp și înainte de secole Dumnezeu desăvârșit Cu toate acestea, el nu a fost înainte de a se naște" (Theodoret Cyrus Biserica ist I, ) A rămas neclar cum "Dumnezeul perfect" este lipsit de cel mai important atribut al Divinității - eternitatea? Nici Arius, nici susținătorii săi nu au fost capabili să dea un răspuns inteligibil la această întrebare Pentru ei, până și Eternitatea divină avea în sine o împărțire în "înainte" și "după", adică conceput prin analogie cu timpul obișnuit Nu a scăpat atenției lui Alexandru al Alexandriei că erezia formal triadologică a lui Arie are și un aspect hristologic, întrucât neagă Divinitatea desăvârșită a lui Iisus Hristos (Am mâncat, lui Alex Bizant ) La sfârșitul anului , Sinodul din Antiohia, format din de episcopi estici, după ce a luat în considerare actele lui Alexandru împotriva lui Arie predate sinodului, din nou - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) condamnă arianismul și îi anatemizează pe cei care îl numesc pe Fiul lui Dumnezeu o creație și afirmă că "odinioară El nu a fost" Deci, partidele opuse au ținut două consilii, la fiecare dintre ele și-au condamnat adversarii Situația ecleziastică blocată nu putea fi rezolvată decât într-un singur mod, și anume prin intervenția arbitrului bisericesc suprem - împăratul În același , după victoria asupra lui Licinius, imp Constantin cel Mare Prin mesagerul său de încredere, Bp Osea de Kordubsky, a încercat să împace părțile în conflict La întoarcerea la împărat, Osea a raportat diferențe ascuțite și ireconciliabile între susținătorii lui Arie și Alexandru, după care a fost pusă pe ordinea de zi convocarea primului Sinod Ecumenic din istoria Bisericii Pregătirea Sinodului I Ecumenic de la Niceea ( ) Inițial, s-a planificat desfășurarea Sfatului în centrul regiunii Asia Mică a Galației, orașul Ankira (acum capitala Turciei, Ankara), dar, în final, Niceea a fost aleasă ca loc de desfășurare, ca oraș situat aproape de reşedinţa împăratului - Nicomedia Alegerea locului în sine a mărturisit că împăratul intenționa să monitorizeze personal progresul Consiliului Oficial, Sinodul a avut loc între iunie și august Deschiderea lui a fost precedată de lungi consultări între episcopi, care se adunaseră la Niceea încă din luna mai Numărul ierarhilor care au venit la Consiliu nu a fost stabilit cu precizie - conform diverselor surse, aceștia au fost de la la Numărul tradițional al părinților ( ) apare pentru prima dată la Sf Ilary din Pictavia (La evenimentul ), apoi Sf Vasile cel Mare (pop LI, ) și Sf Atanasie al Alexandriei (am mâncat, episcopilor africani) Acest număr, cel mai probabil, este simbolic - de exemplu, patriarhul Vechiului Testament Avraam a avut exact atât de mulți sclavi (Gen XIV, ), iar inscripția greacă a numărului (tіt |) poate fi descifrată ca simbol al cruce (T) cu primele două litere ale numelui "Iisus" ('I t|ooѵd) Chiar înainte de începerea Conciliului, la întâlnirile private și la consultările episcopilor, au fost formulate principalele propuneri dogmatice despre natura necreată a Fiului, care contravin concepțiilor ariene La aceste întâlniri private, diaconul Atanasie, viitorul arhiepiscop, și-a arătat mai întâi talentul teologic Alexandrin Arius însuși a luat parte activ la dezbaterile pre-consiliu - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Majoritatea episcopilor, care nu aveau o educație filozofică, au aderat la opinia tradițională despre unitatea naturii divine a Tatălui și a Fiului - Cuvântul lui Dumnezeu Arienii, care erau în minoritate, au contat însă pe voturile unor ierarhi bisericești influenți și foarte filozofi - inclusiv întâistătătorul Bisericii din Nicomedia, Eusebiu, care era rudă cu Licinius însuși și rudă cu Constantin cel Mare Grupul arian era format din aproximativ episcopi, dintre care majoritatea erau adepți ai școlii teologice antiohiene a schmch-ului Lucian Lor li s-au alăturat și șapte episcopi din Libia Grupul arian nu a fost complet unificat în abordările lor - de exemplu, Eusebiu din Nicomedia, deși cu rezerve, a admis egalitatea Fiului cu Tatăl Partidul oponenților arianismului includea și teologi cu experiență - deja menționatul Hosius din Kordub, Alexandru al Alexandriei, Macarie al Ierusalimului, Marcellus din Ancyra și alții îi aparțineau Ei au înțeles că aplicarea aparatului filozofiei antice la teologia creștină a fost nu numai justificată, ci și necesară atunci când este vorba de concepte teologice complexe care lipsesc în Sfânta Scriptura Acesta a fost acest grup, spre deosebire de pozițiile ariene "A fost odată ca niciodată, (Fiul) Lui nu a existat" și "Creat din inexistent (ex tst] oѵtsov)" a formulat conceptul de "Născut din esență (bhtg[ d oѵo (iad) (Tatăl))" Locul central în limbajul teologic al acestui grup a fost acordat conceptului de "esență" (greacă ousia - ohoios), care a apărut în filosofia păgână greacă veche Acest concept nu era cunoscut de episcopii simpli, educați neclasic, care constituiau majoritatea Conciliului - de aceea încercarea de a introduce acest concept în doctrina bisericească le-a provocat la început prudență și neîncredere Pe de altă parte, reprezentanții vechii școli teologice, influențați de Origen și înclinați spre subordinaționism (vezi mai sus, p ), nu au putut accepta nici termenul de "consubstanțial" Cel mai proeminent reprezentant al acestei direcții "conservatoare" în teologie a fost Episcopul Eusebiu din Cezareea Astfel, controversa preconciliară s-a desfășurat nu atât pe problema aplicării vechiului aparat filozofic la dogmele creștine (Biserica a permis de multă vreme în doctrina sa anumite elemente ale filosofiei păgâne, regândindu-le în spirit creștin), ci despre modul în care este posibil să se definească mai exact relația Tatălui și Fiului în Sfânta Treime - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Termenul folosit în mod tradițional "naștere" (a Fiului din Tatăl), așa cum a arătat practica, nu a fost suficient pentru acest scop, deoarece a lăsat deschisă problema creării sau necreării Fiului Cursul Catedralei Formarea Crezului de la Niceea Sinodul I Ecumenic s-a deschis cu o ședință solemnă, la care imp Constantin Când au început să rezolve probleme de dogmă, șeful arienilor, Eusebiu de Nicomedia, și-a conturat așa-numita "Învățătură a credinței", care afirma în mod direct natura creată a Fiului lui Dumnezeu, schimbarea sa etc Acest simbol a fost respins aproape în unanimitate de Consiliu ca eretic După aceea, a fost necesar să se adopte un nou Crez, în care toate problemele controversate să primească o definiție exactă (pe cât posibil) și lipsită de ambiguitate Curând a devenit clar că terminologia Sf Scripturile ("un fiu de la Dumnezeu", "strălucirea slavei Tatălui", "chipul ipostasului Tatălui") este insuficientă pentru aceasta, deoarece permite diverse interpretări Apoi, Eusebiu din Cezareea a propus Consiliului spre aprobare Simbolul botezal al Bisericii Cezariene în propria ediție Despre Fiul lui Dumnezeu, acest Simbol spunea următoarele: "Credem într-un singur Domn Iisus Hristos, Cuvântul lui Dumnezeu, Lumină din Lumină, Viață din viață, Fiul Unul Născut, Întâiul născut din toată făptura, născut înainte de veacul Tatălui" - și puțin mai departe: "Noi credem că fiecare dintre Ei, Tatăl și Fiul, au propria ființă: Tatăl este cu adevărat Tatăl, iar Fiul este cu adevărat Fiul După ce a ascultat simbolul lui Eusebiu, împăratul și-a exprimat aprobarea față de el, dar a cerut să fie inclus în el termenul "Consubstanțial", care determină cel mai exact natura Fiului în raport cu Tatăl Consiliul a acceptat această propunere După aceea, au fost aduse o serie de alte modificări la simbolul lui Eusebiu În primul rând, expresia greacă "Creatorul a tot (totul fără excepție - alavtsov) vizibil și invizibil" a fost înlocuită cu un "tot" mai blând (lavtsov), deoarece altfel Fiul lui Dumnezeu ar putea fi inclus și în numărul creațiilor În al doilea rând, expresia "Cuvântul lui Dumnezeu (Logos)" a fost eliminată din Simbol - în locul ei părinții Sinodului l-au pus pe cel mai tradițional "Fiul lui Dumnezeu" Din ideea logosului antic, prin care a avut loc creația, în Simbol a rămas doar expresia "prin care s-a întâmplat totul" ("prin care a fost totul") Expresia ariană mult iubită "primul născut din toată creația" a fost de asemenea eliminată - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor În al treilea rând, expresia vagă din punct de vedere dogmatic "născut din Tatăl înainte de veac" a fost înlocuită cu alta, mai clară: "din singurul născut, născut din Tatăl, adică din esenţa Tatălui În al patrulea rând, în Simbol au fost incluse și alte expresii fără ambiguitate din punct de vedere dogmatic: "Dumnezeu adevărat din Dumnezeu adevărat, născut, necreat, consubstanțial cu Tatăl" Ca urmare a modificărilor efectuate, Crezul adoptat la Consiliu a luat următoarea formă (inserțiile anti-ariane sunt subliniate): "Credem într-un singur Dumnezeu, Tatăl Atotputernic, Creatorul a tot ceea ce este vizibil și invizibil Și într-un singur Domn Iisus Hristos, singurul Fiu al lui Dumnezeu, născut din Tatăl, adică din esenta lui Otiu - Dumnezeu din Dumnezeu, Lumina din Lumina, Dumnezeu adevarat din Dumnezeu adevarat, Otiu nascut, necreat, consubstantial, prin care totul s-a intamplat atat in cer cat si pe pamant De dragul nostru, oamenii, și de dragul mântuirii noastre, el a coborât și s-a întrupat, s-a făcut om, a suferit și a înviat a treia zi, s-a înălțat la cer și vine să judece morții vii Yves al Duhului Sfânt Și cei care spun că a fost (un timp) când nu a existat (Fiul), sau că El nu a fost înainte de naștere și că (El) a venit de la cei care nu există, sau care afirmă că Fiul lui Dumnezeu este din o altă ipostază sau esență, sau creată, sau ne vom schimba, sau ne schimbăm, Biserica Catolică anatemizează "(Eusebiu Ate, către Cezar ) (traducerea mea - K M ) Aproape toți episcopii și-au pus semnăturile sub Crezul de la Niceea, chiar și Eusebiu de Nicomedia (el, totuși, a refuzat să semneze excomunicarea lui Arie) Arie și doi episcopi libieni care au refuzat să semneze Simbolul au fost trimiși în exil Pentru istoria ulterioară a teologiei creștine, faptul că cuvintele "esență" și "ipostas" din Crezul de la Nicee sunt încă folosite indiferent, ca sinonime complete, este de mare importanță Această situație a continuat aproape tot secolul al IV-lea î Hr La sfârşitul secolelor IV şi V acești termeni cei mai importanți își vor schimba corelația Istoria termenului "consubstanțial" Termenul "consubstanțial" (drooboyud) adoptat la Sinodul de la Nicee indică unitatea, identitatea esenței divine a Tatălui și a Fiului A fost folosit pentru prima dată în secolul al II-lea î Hr Gnosticii Astfel, Valentin gnostic a arătat unitatea esențială a Demiurgului și a altor ființe vii, precum și lumi spirituale speciale consubstanțiale - eoni (Ireneu Împotriva ereziilor I, ; ) Fiind extrem de sofisticați din punct de vedere filozofic, gnosticii au fost primii care au apreciat teologicul - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) este sensul acestui termen Cu toate acestea, gânditorii bisericești au văzut în acest termen urme de erezie gnostică și din acest motiv au evitat-o în toate felurile posibile în scrierile lor Sinodul de la Antiohia din , îndreptat împotriva monarhianismului (dinamismului) lui Pavel de Samosata, a condamnat în cele din urmă folosirea acestui cuvânt Prin urmare, Alexandrienii Atanasie și Alexandru nu l-au folosit, preferând alte denumiri ale aceluiași lucru - "asemănător în toate" (Alexander), "Cuvântul lui Dumnezeu", "imaginea Tatălui" (Atanasie) Probabil că termenul "consubstanțial" i-a fost sugerat lui Constantin cel Mare de episcopii occidentali - cel mai probabil Hosius de Kordub (Filostorgie Biserică ist I) A fost în Occident de la mijlocul secolului al III-lea desemnarea Tatălui, a Fiului și a Duhului ca Persoane de "o singură esență" (unius substantiae) a fost larg răspândită (Tertull Împotriva Prake II) De fapt, din , Constantin era aproape de nedespărțit în Apus (Orientul era sub stăpânirea lui Licinius), comunica doar cu ierarhii din Apus și primea sfaturi de la aceștia în ceea ce privește treburile bisericești În Occident, arianismul nu și-a prins rădăcini atât de adânci ca în Orient, prin urmare, teologia occidentală a păstrat ideea tradițională pentru Biserică despre identitatea completă a naturii Tatălui și a Fiului În mare parte datorită participării episcopilor occidentali, erezia lui Arie a primit o respingere teologică și a fost condamnată la Sinodul de la Niceea Cu toate acestea, aceasta nu a pus capăt întregii istorii a arianismului, ci doar a doua etapă a acesteia Adevărata luptă a Bisericii cu arienii abia începea Ultima, a treia perioadă a acestei lupte a durat multe decenii ( - ) Întrebări de securitate pe această temă De ce a câștigat popularitate învățătura lui Arie în Biserica Alexandriană și în alte Biserici Răsăritene? Ce rol au jucat calitățile personale ale lui Arius în asta? Avea dreptate Arie când a luat în considerare teza lui Alexandru al Alexandriei "Sf Treimea este în Trinitatea Unul"? De ce? Când și la ce consilii locale a fost condamnată învățătura lui Arie? Ce consilii locale au ieșit în apărarea lui? De ce putem spune că abordările diferitelor școli teologice s-au ciocnit la Sinodul I Ecumenic? Ce școli au fost? Care a fost reprezentată de Arie și susținătorii săi? Descrieți pe scurt pregătirea și desfășurarea Primului Sinod Ecumenic Cum a fost format Crezul de la Niceea? De ce termenul "consubstanțial" a avut mai mulți susținători în Occident decât în Orient? De ce imp Constantin a propus să includă acest termen în Crez? - - IL Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Literatură suplimentară pe această temă Artyomkin D N Unicarrier // PE T XVIII M , S - Asmus V , prot Sinodul Ecumenic I // PE T IX M , S - Gratsiansky M V , Lukovnikova E A Alexandru, arhiepiscop Alexandria // PE T I M , S - Spassky A A Etapa inițială a mișcărilor ariene și primul Sinod Ecumenic de la Niceea Studii de istoria Bisericii Antice SPb , S - Shmaliy V , preot Arianism // PE T III M , S - II Lupta împotriva arianismului după Sinodul I Ecumenic Atanasie al Alexandriei și Vasile cel Mare (KA Maksimovici, preot D Poleshchuk) Luptă pentru "unanim" după Sinodul I Ecumenic Sinodul I Ecumenic de la Niceea nu a dus la triumful triadologiei ortodoxe Primul care a suferit din cauza mașinațiunilor arienilor a fost un membru proeminent al Consiliului Sf Eustathius al Antiohiei (c - c ) Chiar și în timpul vieții lui Constantin cel Mare, arienii, conduși de doi Eusebiu, Nicomedia și Cezareea, au lansat o contraofensivă împotriva părinților niceeni Această luptă a constat în dorința de a depune episcopii ortodocși din scaunele lor și, prin urmare, de a subordona principalele centre bisericești mișcării ariene Eustathie, care a intrat într-o dispută cu Eusebiu de Cezareea, a fost acuzat de acesta din urmă de sabellianism (amintim aceleași acuzații făcute de Arie împotriva episcopului ortodox al Alexandriei, Sfântul Alexandru cu zece ani înaintea acestor evenimente) La Sinodul de la Antiohia (aproximativ ), Eustathius a fost condamnat de arieni și destituit - totuși, motivele condamnării sale din diferite surse sunt diferite: din întrebări doctrinare {Socrate Schol Biserică ist , I, ) și acuzații calomnioase de imoralitate {Theodoret Cyrus Biserică ist I, ) până la lipsa de respect față de mama lui Constantin Helena {Athan Alex Est arian IV) În acest moment, printre apărătorii Ortodoxiei, puțini erau cei care aveau vreo influență semnificativă asupra Bisericii În special, așa a fost deja menționatul Sf Eustathius al Antiohiei Cu toate acestea, rolul decisiv în lupta împotriva arienilor l-a jucat Sf Atanasie din Alexandria, care poseda toate calitățile necesare: o excelentă cunoaștere a Sfintei Scripturi și a dogmelor bisericești, credință puternică și rezistență personală - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Viața Sf Atanasie Sf Atanasie din Alexandria ( - , - , - , - ) este bine cunoscut ca un teolog remarcabil și apărător al Ortodoxiei Niceene Lucrările sale au supraviețuit aproape complet Faptele sale sunt atestate de surse de încredere și documentate de istoricii vremii sale Fără îndoială, St Atanasie este una dintre figurile cheie din istoria bisericii din secolul al IV-lea Atanasie s-a născut în Alexandria într-o familie grecească în jurul anului Copilăria sa a trecut în timpul persecuției lui Dioclețian asupra Bisericii A primit o bună educație și a fost un expert în filozofie antică În același timp, s-a concentrat pe studiul Sfintei Scripturi În plus, în tinerețe, Atanasie a încercat să imite faptele monahale ale Sf Antonie cel Mare Episcopul conducător al Alexandriei, Sf Alexandru a observat devreme talentele deosebite ale viitorului său succesor, l-a hirotonit în diaconat și l-a făcut secretarul său personal În acest statut, diaconul Atanasie l-a însoțit pe Sf Alexandru la Sinodul I Ecumenic, unde s-a dovedit a fi un adversar dur al arienilor În , după moartea Sf Alexandru, Atanasie este ales de majoritatea episcopilor egipteni la Scaunul Alexandriei Conducând unul dintre departamentele cheie ale imperiului, St Atanasie a fost activ în activități pastorale, misionare și, bineînțeles, anti-ariene, ceea ce a provocat ură din partea adversarilor săi Împreună cu arienii, schismaticii melițieni condamnați de Sinodul de la Niceea au ieșit împotriva lui Atanasie Chiar în timpul vieții organizatorului Sinodului I Ecumenic, imp Constantin cel Mare, arienii au încercat să-l defăimească pe tânărul Arhiepiscop al Alexandriei în fața împăratului, inventând diverse acuzații Pentru că au refuzat să-i accepte pe arieni în comuniune, ei l-au acuzat pe Sf Atanasie în înalta trădare, precum și în crimele bisericești (violență împotriva clericilor, profanarea obiectelor sacre, arderea cărților liturgice) Chiar și o astfel de acuzație a fost adusă: Sf Athanasius l-ar fi ucis pe episcopul Melitian Arsenie și și-a folosit mâna pentru vrăjitorie Drept urmare, în sfântul a trebuit să meargă la curtea împăratului din Nicomedia pentru îndreptățire A reușit să demonstreze pe deplin absurditatea acuzațiilor împotriva lui, iar mai târziu, la un consiliu bisericesc din Tir, l-a prezentat pe Arsenie însuși viu și nevătămat Dându-și seama de inutilitatea unor astfel de acuzații, arienii au început să convoace consilii, alegând ca participanți pe adversarii sfântului - - IL Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Atanasie nu s-a prezentat la un astfel de conciliu din Cezareea Palestinei ( ) În anul următor, un conciliu convocat de Eusebiu de Nicomedia în orașul Tir a adus noi acuzații împotriva Arhiepiscopului Alexandriei Atanasie, căutând adevărul, s-a dus din nou la împărat, dar de data aceasta Constantin cel Mare, ținând seama de condamnarea lui Atanasie din Alexandria în lipsă la Sinodul Tir, l-a exilat în Galia în orașul Augusta Trevers (acum orașul Trier în Germania) împreună cu un alt "Nicene - Markell din Ancyra În acest exil în partea de vest a Imperiului Roman, Sf Atanasie l-a întâlnit pe conducătorul său, Constantin al II-lea, fiul lui Constantin cel Mare Aici arianismul nu a fost larg răspândit, ceea ce a contribuit la creșterea rapidă a autorității Sf Atanasie Alexandria, însă, a refuzat să-l accepte pe ereziarhul Arie și a așteptat întoarcerea episcopului ei legitim În , după moartea lui Constantin cel Mare, Sf Atanasie se întoarce solemn în Alexandria natală, cu sprijinul conducătorului occidental Constantin al II-lea La sfârşitul aceluiaşi an, arienii l-au ales pe Liszt la scaunul alexandrin, înştiinţându-l totodată pe Papa Iulius I În acest moment, fiul mijlociu al lui Constantin cel Mare, Constanţiu, aflat sub o puternică influenţă a Eusebienilor apropiați arienilor, a devenit conducătorul părții de est a Imperiului Roman El permite ca Eusebiu de Nicomedia ( - ) să fie ales la Scaunul de la Constantinopol, iar el, la rândul său, declară nelegală întoarcerea lui Atanasie, deoarece s-a întâmplat contrar deciziei conciliare La întoarcerea sa, Sf Atanasie adună o catedrală în Alexandria Peste de participanți l-au achitat pe St Atanasie, după ce a înlăturat de la el acuzațiile nedrepte ale Conciliului din Tir din , eusebienii, în urma rezultatelor conciliului lor din Antiohia ( ), l-au ales pe Grigorie Capadocianul ( - ) ca noul arhiepiscop al Alexandriei și au asigurat implementarea acestei decizii cu sprijinul militar al autorităților Atanasie a fost forțat să plece din nou în exil S-a dus la Roma, unde în , la un conciliu cu participarea Papei Iulius, a mulți "Nicani" și a lui Marcellus din Ancyra, toate acuzațiile împotriva lui au fost renunțate În estul imperiului, în Antiohia, arienii au adunat din nou un Sinod (aproximativ sau în ), unde au confirmat încă o dată depunerea Sf Atanasie În tradiția bisericească ulterioară, acest Sinod al Antiohiei a fost evaluat în mod ambiguu Da, St Ioan Gură de Aur a numit-o "Catedrala arienilor" - Paladiu Viața de aur Totuși, publicat de Co - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Canoanele de bor (inclusiv cele îndreptate personal împotriva lui Atanasie drept , și ) au intrat în corpus canonic al Bisericii de Răsărit și în "Cartea regulilor" rusă Sinodul a devenit o etapă importantă în formarea Crezului de la Nicee: principalele teze ale învățăturilor lui Arie au fost anatematizate, totuși, termenul "consubstanțial" nu a fost acceptat de Conciliu ca neavând suport în tradiția patristică, dar a fost nici nu a fost respinsă - au fost folosiți în schimb termenii "coexistent" ( сгѵсоѵ) și "o imagine neschimbătoare (nediferită)" (alaraХХахтод е'іхсоѵ) a Tatălui Crezurile elaborate de Conciliu au fost trimise în Occident, dar Biserica Apuseană, fidelă formulei niceene de consubstanțialitate, a respins aceste crezuri În cei trei ani petrecuți în Occident, Atanasie cel Mare a reușit să-l convingă pe fiul cel mic al lui Constantin cel Mare, imp Constant și Biserica Apuseană în nevoia de a interveni în disputele dogmatice care au avut loc în Orient În - de ani Sf Atanasie, împreună cu celebrul teolog episcop Hosius de Kordubsky, participă la Sinodul Bisericii din orașul Serdika (în pronunție greacă - Sardikia, acum orașul Sofia) Acest Sinod, conceput ca fiind pan-ortodox (ecumenic), nu a fost la înălțimea așteptărilor, întrucât participanții la Sinod erau împărțiți în păreri "Western" (aproximativ de episcopi) l-au susținut pe Sf Atanasie și "Orientul", fiind în minoritate, au părăsit Serdika și au format un consiliu special în orașul Philippopolis, la care l-au condamnat nu numai pe Sf Atanasie, dar și Osea de Kordub și Papa Iulius După Sinodul de la Serdica, St Atanasie sa întâlnit cu imp Constant în orașul Aquileia, unde au strâns semnături în sprijinul lui Atanasie și au trimis această scrisoare împăratului de Răsărit Constantius În legătură cu moartea episcopului arian Grigorie, Constanțiu a considerat că este posibilă întoarcerea Sf Atanasie la catedrala sa natală, ceea ce s-a întâmplat în Imediat după sosirea sa în Alexandria, Atanasie a adunat un conciliu, care a confirmat hotărârile ortodoxe ale Sinodului Sardic Lupta arienilor și a curentelor apropiate lor împotriva credinței niceene în anii ' al IV-lea secol , , și formule sirmiene Formula Arima În , uzurpatorul Magnentius îl răsturnează și îl ucide pe Constans, împăratul legitim și principalul patron al Sf Atanasie Dușmanii sfântului, arienii, au profitat de asta În războiul cu Magnentius, Constantius a câștigat o victorie majoră asupra adversarului său din apropierea orașului Mursa din Pannonia ( septembrie ) Episcop apropiat arienilor - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Mursa Valens a fost prima care a ajuns la curtea lui Constanțiu pentru a anunța victoria asupra uzurpatorului, declarând că un înger i-a adus vestea După aceea, împăratul a fost pătruns cu o încredere deosebită în Valens Acesta din urmă nu a întârziat să-și folosească influența asupra împăratului pentru a lupta împotriva partidului nicean în Biserică În , episcopii Valens de Mursia și Ursacius de Singidun (Moesia Superioară), împreună cu episcopii estici, au cerut la un sinod din orașul Sirmium (provincia Pannonia, a doua prefectura a Illyricum) condamnarea episcopilor Markell de Ancyra şi ucenicul său Fotin din Sirmia Marcellus din Ancyra, un prieten al lui Atanasie al Alexandriei și un susținător ferm al "consubstanțialității" niceene, după ce Sinodul de la Niceea a scris o lucrare specială "Despre supunerea (a Domnului Isus)", îndreptată împotriva arianismului Insistând asupra consubstanțialității lui Hristos cu Dumnezeu Tatăl, Markell a ajuns de fapt la negarea Fiului ca Persoană specială a Sfintei Treimi și, prin urmare, a căzut într-un fel de sabellianism În special, Markell a negat pre-eternitatea Fiului (Hristos) Markell din Ancyra a fost condamnat la conciliul din La acea vreme, cunoscutul teolog Eusebiu din Cezareea, pe care l-am amintit de mai multe ori, s-a opus aspru la învățătura lui Acesta din urmă a scris chiar tratatele teologice Against Markell ( ) și Ecclesiastical Theology (după ), în care îi reproșa lui Markell că urmărește părerile eretice ale lui Sabellius și Paul de Samosata Eusebiu însuși s-a bazat pe triadologia lui Origen, care s-a caracterizat printr-un subordinaționism moderat în relația Persoanelor Sfintei Treimi Sinodul Sardic și Papa Iulius, ținând cont de legătura strânsă dintre Marcellus și Sf Atanasie, și-a apărat Ortodoxia, dar mai târziu Atanasie însuși s-a disociat de învățăturile sale Verdictul final împotriva lui Markell și a Marcelienilor a fost emis de Sinodul II Ecumenic (vezi mai jos) Photinus din Sirmia aparținea arienilor moderați, a fost condamnat la Sinodul de la Antiohia din , a murit în exil în Urmașii săi au fost recunoscuți ca eretici la Consiliul Local din Laodiceea din a doua jumătate a secolului al IV-lea (dreapta ) și la Sinodul II Ecumenic din (dreapta ) După condamnarea lui Photin și Markell în , Arianul Germanius a fost ales în scaunul Sirmium În formula mărturisirii de credință emisă de acest Sinod (așa-numita formulă I sirmiană), s-a desfășurat un subordinaționism clar exprimat în relația dintre Tatăl și Fiul După ce l-a învins pe uzurpatorul Magnentius, împăratul Constanțiu al II-lea devine conducătorul suveran al imperiului și începe activ - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) se angajează în politica bisericească Pentru a restabili unitatea bisericii, se țin două concilii: la Arelat (azi Arles, Franța) în și Mediolanum în Primul dintre aceste concilii a fost condus de Valens din Mursia, deja cunoscut nouă La catedrală, Sf Atanasie, însă, nu a fost acuzat că a mărturisit credința niceeană, ci că a încălcat canoanele, a practicat magia și a conspirat împotriva împăratului (Athan Alex Istoric Arian XXXI, ; Sulpicius Sev Cron II, - ) La cel de-al doilea consiliu, Milano, Valens acționa deja în tandem cu Ursacius Sf Atanasie a fost condamnat a doua oară pentru aceleași acuzații, iar împăratul însuși, stând în mijlocul catedralei, cu o sabie în mâini, a cerut ca Atanasie să fie condamnat Sub amenințarea depunerii și exilului, chiar și episcopii care simpatizau cu Atanasie au fost nevoiți să semneze o condamnare Sf Atanasie din nou (pentru a treia oară) s-a trezit în exil ( ) În acest moment, în deșertul egiptean, sfântul a scris celebrele sale epistole, Apologia adresată împăratului Constanțiu, Istoria arienilor, viața Sf Anthony și multe alte lucrări În acest moment, există o împărțire a arienilor în două tabere principale Unii dintre ei au susținut "asemănarea" Fiului lui Dumnezeu cu Tatăl în esență Erau numite "ființe asemănătoare" sau omiusians (din grecescul otsoyud "similar" și ohoios "esență") Dintre arieni, omiusienii erau cei mai apropiați de Ortodoxie În același timp, au fost aceia dintre eretici care au respins complet orice asemănare a lui Hristos cu Dumnezeu Tatăl Acești arieni extremi erau numiți anomei (din grecescul dvopoiog "spre deosebire") Între ei a izbucnit o ceartă În fruntea partidului Omiusian se afla Vasile, Episcop Ankirsky și George, ep Laodiceea Petrecerea a fost numeroasă, iar împăratul însuși i s-a alăturat Cât despre arienii-anomeeni extremi, învățătura lor a fost promovată în Orient de către Bp Eudoxie al Antiohiei ( - , Constantinopol - - ) și diaconii săi Aetius și Eunomius (din episcopul Cyzichesky) Pentru a împăca aceste partide, Constanțiu a adunat un nou consiliu la Sirmium în august La acest consiliu au triumfat din nou neobositul Valens și Ursacius Atins în și condamnarea de către majoritatea episcopilor din Occident a principalului apărător al hotărârilor Conciliului de la Niceea, Atanasie, și având sprijinul împăratului, aceștia au jucat un rol decisiv în alcătuirea textului așa-numitei formule a II-a sirmiană, care a realizat teza subordonării Fiului față de Tatăl și a respins termenii niceeni "esență", "consubstanțial" și chiar "asemănător" Arienii au reușit să-i convingă pe ignoranții teologiei lui Constanțiu că doar acceptarea acestei forme - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor catârii vor reda pacea Bisericii Cu toate acestea, în , o ambasadă a Consiliului de la Ancyra, care a avut loc în același an, a sosit în Sirmium la curtea imperială, condusă de Omiusian Vasile din Ancyra, care a raportat împăratului că formula a II-a sirmiană a fost respinsă de către majoritatea absolută a episcopilor răsăriteni Sinodul de la Ancyra (în urma Sinodului de la Antiohia din ) a decretat că Fiul este ca Tatăl în putere, acțiune ("energie") și esență Dându-și seama că a fost înșelat de Valens și Ursacius, Constanțiu s-a înfuriat și a adunat al treilea Sinod sirmian ( ), la care a cerut ca Valens și Ursacius să semneze mărturisirea omiusiană propusă de Vasile de Ancyra (așa-numita formulă a treia sirmiană) Conform acestei formule, Fiul este "ca Tatăl în esență" Valens și Ursacius au fost nevoiți să se supună Totuși, hotărârile consiliului nu i-au satisfăcut pe deplin nici pe Anomei, nici pe Omiusieni După plecarea Episcopului Vasile Valens și Ursachie și-au restabilit influența asupra lui Constantius, care a decis să renunțe la formularea omiusiană a "asemănării Fiului cu Tatăl în esență" în favoarea uneia mai generale - "despre asemănarea în toate", propusă de Episcop Mark Arefouzsky Astfel, termenul "esență" a fost exclus din formula religioasă Susținătorii acestei abordări au devenit ulterior cunoscuți ca omies ("similari") Ca și ortodocșii, ei l-au recunoscut pe Fiul drept Dumnezeu, au negat formula ariană pentru originea Fiului "din inexistent", dar nu L-au considerat egal cu Tatăl nici în esență, nici în veșnicie, nici în slavă Această nouă abordare s-a reflectat în așa-numita formulă a IV-a sirmiană, adoptată în primăvara anului la Sirmia de reprezentanții diferitelor partide teologice la insistențele împăratului Această formulă vorbea despre asemănarea Fiului cu Tatăl "în toate", iar cuvântul "esență" a fost omis Ep Ursakius a semnat necondiționat această formulă, în timp ce Valens a încercat să omite cuvintele "în tot" (khata lavata), și doar un ordin al împăratului, care a observat trucul, l-a forțat să adauge cuvintele lipsă După aceea, Constanțiu ia instruit pe Valens și Ursacius să adune un nou Sinod Ecumenic pentru a adopta această formulă Un consiliu de aproape de episcopi s-a adunat în mai în orașul Arimin (azi Rimini), care se întinde pe faimosul râu Rubicon în nordul Italiei În același timp, în orașul Seleucia din regiunea Asia Mică Isauria, s-a adunat un consiliu estic similar de de episcopi, dintre care majoritatea (mai mult de ) erau omiusieni, anomeenii erau în minoritate Marea majoritate pe această dublă - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Consiliul Arimino-Seleucia a fost format din susținători ai Mărturisirii de la Niceea Ei au respins formula a -a sirmiană și i-au excomunicat pe Valens și Ursacius pentru că au refuzat să anatemizeze arianismul Aceștia din urmă, împreună cu dintre susținătorii lor, au ținut un consiliu separat în orașul Nika din Tracia, la care și-au semnat propria mărturisire de credință - așa-numita formulă Nika A repetat formula a -a sirmiană cu unele abrevieri, dar a omis cuvintele despre asemănarea Fiului cu Tatăl "în toate" și a afirmat în schimb că Fiul este asemenea Tatălui "după Scripturi", cuvântul "esență", ca și în formula a -a, a fost exclus În plus, la cererea unor episcopi, formulei de la Nisa au fost adăugate anateme împotriva învățăturilor lui Arie În decembrie , consiliul de la Arimina s-a încheiat cu semnarea așa-numitei formule Arimin, iar la ianuarie , această formulă a fost semnată de Părinții Răsăriteni ai Sfatului Seleucian și aprobată de imp Constanţiu şi episcopii prezenţi în capitală Astfel, în Vest și Est, s-a format în sfârșit partidul mijlociu, de compromis, al "Omiilor", condus de Valens și Ursakiy Crezul acestui partid, formula Arimi, a devenit crezul oficial al arienilor occidentali până la începutul secolului al VII-lea Viața și opera Sf Atanasie după Moartea lui Constantius în și urcarea pe tron a imp Iulian (Apostatul) a schimbat în bine poziția sfântului Sperând să semene discordie între creștini și să pună astfel capăt Bisericii, noul împărat a ordonat întoarcerea tuturor episcopilor din exil După protejatul arhiepiscopului arienilor George Capadocianul ( - ) a pus în scenă o ridicolizare publică a cultului lui Mithras și a fost ucis de păgânii răzvrătiți, la începutul anului St Atanasie s-a întors la Alexandria Imediat la sosire, a convocat un consiliu, la care s-au luat decizii importante în problema acceptării arienilor pocăiți, a fost întocmit "Tomosul către antiohieni", principalele întrebări dogmatice despre relația dintre termenii "esență" și " ipostaza", etc Cu toate acestea, împăratului Iulian nu i-au plăcut succesele Sf Atanasie, și a poruncit ca sfântul să fie alungat de pe tronul său de drept, ceea ce s-a făcut în După moartea lui Iulian Apostatul și urcarea lui Iovian ( ), Atanasie cel Mare a fost înapoiat la amvon și, la cerere al împăratului, a scris o "Epistolă religioasă către împăratul Jovian" Împăratul Jovian moare la începutul anului și este succedat în Imperiul de Răsărit de către Arian Valens, care, prin edictul său din , poruncește să-l trimită pe Sf Atanasie în exil În ciuda rezistenței acerbe a alexandrinilor, Sf Athanasius forțat - - II Istoria dogmelor Lupta împotriva ereziilor l-a împiedicat să părăsească orașul, dar revoltele izbucnite în capitala egipteană cu această ocazie l-au obligat pe Valens să se răzgândească, iar la februarie , Sfântul Atanasie s-a întors la scaunul natal Aceasta a fost ultima lui legătură ani din cei patruzeci de ani de slujire arhipastorală, Sf Atanasie a trebuit să petreacă în exil Atanasie din Alexandria și-a petrecut restul vieții pământești luptând pentru credința de la Niceea În a convocat un consiliu de episcopi egipteni și libieni în orașul său și a scris "Epistola către episcopii africani" pentru a preveni o abatere de la Crezul de la Niceea A corespondat cu unul dintre marii Capadocieni, Sf Vasile cel Mare, sprijinindu-l în toate felurile posibile, a lăsat o muncă uriașă în apărarea Ortodoxiei Cu toate acestea, Dumnezeu nu l-a judecat pe Sf Atanasie să vadă triumful Ortodoxiei la Sinodul II Ecumenic Nefiind trăit cu câțiva ani înainte de acest eveniment, la mai , Sf Atanasie s-a odihnit în Domnul Teologia Sf Atanasie nu a primit o prezentare sistematică în scrierile sale A fost un om de orientare practică, iar scrierile sale au fost scrise pe baza împrejurărilor bisericii și a vieții personale pentru apărarea credinței și îndeplinirea îndatoririlor pastorale Sarcina lor principală era să dezvăluie anumite puncte ale doctrinei bisericești Cu toate acestea, influența pe care a avut-o asupra dezvoltării teologiei ortodoxe, în special a capadocienilor, este de netăgăduit Biserica datorează biruința Crezului de la Niceea și triumful doctrinei consubstanțialității Tatălui și Fiului în primul rând muncii sale Atanasie cel Mare și-a dedicat viața dezvăluirii și apărării dogmei întrupării Logosului, al doilea ipostas al lui Preev Trinitatea, precum și rațiunea că numai El, Fiul lui Dumnezeu, l-a putut salva și recrea pe om Doctrina Treimii Este Sf Atanasie, la Sinodul din Alexandria din , a susținut că termenul "ipostas" poate fi folosit în sensul de "persoană" și, prin urmare, se poate vorbi de trei Ipostaze în Dumnezeire El a dedicat trei "Cuvinte împotriva arienilor" criticii la adresa arianismului Au fost scrise de el în timpul celui de-al treilea exil ( - ) Cuvântul conține o expunere a doctrinei ariane (conform cărții lui Arie "Thalia"), precum și o apărare a definițiilor Sinodului de la Niceea despre Fiul necreat și despre consubstanțialitatea Fiului cu Tatăl Cuvintele și sunt o analiză detaliată a textelor Sf Scripturi referitoare la nașterea și întruparea Fiului, legătura dintre Fiul și Tatăl - și înainte - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) din toate Proverbele VIII, ("Domnul M-a creat începutul căilor Sale"), care a fost pentru arieni unul dintre principalele argumente în favoarea creaturii Fiului Înțelepciunii Acesta include și un mic eseu "Despre înfățișarea lui Dumnezeu Cuvântul în trup și împotriva arienilor" Negând consubstanțialul Hristos Tatăl, arianismul amenința că va distruge însăși esența și temelia credinței creștine: omenirea are nevoie de mântuire, dar mântuirea este posibilă numai de la Dumnezeu, de aceea Hristos este și om și Dumnezeu, altfel nu suntem mântuiți Sf Atanasie știa ferm că doar susținând cele consubstanțiale se putea păstra puritatea credinței ortodoxe Numai în Fiul consubstanțial omul găsește comuniunea cu Dumnezeu Și numai Duhul consubstanțial ne unește cu Tatăl Acesta a fost acest adevăr despre mântuire pe care doctrina falsă ariană l-a subminat Printre lucrările înscrise cu numele Sf Atanasie din Alexandria, există așa-numitele "pseudepigrafe", adică lucrări care nu-i aparțin cu adevărat Acestea includ, în special: ) al -lea "Cuvânt împotriva arienilor"; ) cărți "Despre întruparea împotriva lui Apolinar" (scris probabil în jurul anului ); ) "Cel mai amplu cuvânt despre credință"; ) "Declarație de credință"; ) "Interpretarea Crezului"; ) dialoguri "Despre Sf Treime"; ) dialoguri "Împotriva macedoneanului Doukhobor" (poate că autorul este Didim Slepets) Aceasta include și scrierile latine "Crezul Sf Atanasie" și cărți "Despre Treime" (secolele V-V) Dumnezeu Tatăl Atanasie cel Mare înțelege sub singurul Dumnezeu nu numai pe Dumnezeu Tatăl, ci întreaga Sfântă Treime În același timp, sfântul subliniază proprietățile deosebite inerente numai lui Dumnezeu Tatăl El este Nenăscut și este Începutul și Părintele Fiului, fiind sursa și rădăcina Lui Iar dacă Tatăl este mai mare decât Fiul și Duhul Sfânt, atunci nu prin fire, nici prin mărime și nici după timp, ci din cauza nașterii Fiului din El și procesiunii Duhului Sfânt (împotriva arienilor) Dumnezeu Tatăl este Dumnezeul veșnic și nu a existat un timp în care El a fost altceva decât mai târziu, deoarece El este imuabil Tatăl a fost întotdeauna și rămâne veșnic Tatăl și așa cum veșnic naște pe Fiul Dumnezeu este o sursă care curge mereu, așa că și nașterea trebuie să fie veșnică Dacă presupunem că a existat un moment în care nu a existat Fiul, atunci a existat un moment în care Tatăl nu a fost Tatăl, adică nu era nici o Trinitate De aici ar urma concluzia despre schimbarea lui Dumnezeu, care este o blasfemie atât împotriva Fiului, cât și împotriva Tatălui Acest lucru echivalează cu a considera că Sfânta Treime însăși a fost creată, formată prin adăugare Deci, St Atanasie subliniază că Tatăl a fost întotdeauna Tatăl, Tatăl de fapt - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Fiul Orice succesiune și distanță trebuie excluse din relația dintre Tatăl și Fiul Aici se presupune eternitatea completă și perfectă Sf Atanasie mai susține că, dacă Dumnezeu Tatăl este veșnic și neschimbabil, atunci și nașterea este veșnică, naturală și dorită de Tatăl Ființa este mai originală decât voința, iar nașterea Fiului este o stare în viața divină, și nu o acțiune sau un act Esența și modul nașterii Fiului din Tatăl sunt de neînțeles pentru mintea noastră Conceptul de asemănare reflectă prea palid unitatea Fiului cu Tatăl, de aceea, vorbind despre Fiul, Sf Lui Atanasie îi plăcea să folosească cuvântul niceean "consubstanțial", care caracterizează mai profund și mai precis relația Fiului cu Tatăl decât conceptele de "asemănare" sau "asemănare" El explică cuvântul "consubstanțial" ca "din esența Tatălui" (am mâncat, la Serapion din Tmuis) Pentru Atanasie, aceasta exprimă unitatea ființei Tatălui și a Fiului Distincția dintre Tatăl și Fiul are loc numai în interiorul Ființei Divine Despre Fiul lui Dumnezeu și Cuvântul (Logos) Sf Atanasie a separat brusc Divinitatea în Sine de tot ceea ce crease El "Totul creat", spune el, "nu are nimic similar în esență cu Creatorul său " "Care este asemănarea dintre ceea ce este din nimic și între Creatorul care l-a creat din nimic?" (Cuvântul vs ar , ) Conceptul de "Fiu" și "Cuvânt" din St Atanasie sunt interschimbabile: "Noi Îl recunoaștem [și ne închinăm Lui], nu separând Fiul de Cuvânt, ci știind că Fiul este chiar acel Cuvânt " (Poel, la Epict ) Determinând mai îndeaproape relația Cuvântului-Fiu cu Dumnezeu Tatăl, Sf Atanasie, pe de o parte, susține că Fiul este diferit de Tatăl și, pe de altă parte, că Tatăl și Fiul sunt una, deoarece esența lor este una Sf Atanasie trage două concluzii: în primul rând, Fiul posedă întreaga esență a Tatălui, pentru că această esență, care nu poate fi împărțită, Îi este în mod necesar dată în întregime "Nu numai în parte o imagine a Dumnezeirii, ci plinătatea Dumnezeirii Tatălui este fiinţa Fiului, iar Fiul este Dumnezeu întreg" (Sl vs Ar ; cf Sl ; al -lea Sl ) În al doilea rând, Tatăl poate avea un singur Fiu, pentru că în Fiul este toată plinătatea Tatălui Cu aceste două concluzii este distrus însuși temelia subordonării ariane: Fiul este tot ceea ce este Tatăl, cu excepția faptului că unul este Năsătorul și celălalt este Născut Dimpotrivă, consubstanțialitatea decurge direct din ele: Fiul este consubstanțial cu Tatăl Sf Atanasie respinge expresia "Fiul este ca Tatăl" în primul rând pentru că denotă doar o asemănare accidentală și exterioară: "Asemenea se numește asemănător nu în raport cu esențe, ci cu exteriorul - - Secțiunea II Biserica în Imperiul Creștin ( - ) în înfățișare și calități" (Despre Sinoade , ); "Titoniul este ca numai argintul, iar lupul este ca un câine dar tabla nu este făcută din argint, iar lupul nu este venerat ca fiu de câine" (ibid , ) Termenul "similar în esență" nu poate fi considerat destul de potrivit, deoarece "cine numește ceva similar în esență îl numește similar în participiu Dacă este numit Fiul prin împărtășire, atunci așa numit, El nu mai este Adevărul, și nicidecum Lumina, nici Dumnezeu prin fire" (ibid , - ) Dar dacă cineva dorește să folosească acest termen, atunci St Atanasie este gata să suporte asta, cu condiția să se adauge expresia "din esență" Termenul "consubstanțial" înseamnă în același timp că cele două ființe cărora le este aplicat au aceeași esență și că una dintre ele are ființă din cealaltă Născut în veșnicie, Fiul este "din esența Tatălui" Sf Atanasie insistă asupra acestei expresii a Sinodului de la Niceea, care conține condamnarea blasfemiei lui Arie Dar, în același timp, este necesar să se elimine orice reprezentare senzuală: nu se poate gândi la o ieșire din Tatăl sau la o împărțire a esenței Sale Fiul nu este o parte a Tatălui, deoarece esența Tatălui este indivizibilă Arie însuși a vorbit despre faptul că Fiul nu este o parte a Tatălui - totuși, el a pus în aceste cuvinte un conținut diferit de Atanasie Potrivit lui Arie, Fiul nu face parte din Tatăl, deoarece natura (esența) lor este diferită Potrivit lui Atanasie, Fiul nu este o parte a Tatălui, deoarece esența lor, dimpotrivă, este complet identică Sf Atanasie a susținut că tot ceea ce există este creat de Cuvânt Tatăl nu face nimic fără El Dar existența Fiului lui Dumnezeu (Cuvântul) nu este legată de voința Tatălui cu privire la crearea lumii, prin urmare, Cuvântul lui Dumnezeu nu există de dragul nostru Sfântul a spus că nu este necesar să se caute motivele existenței Fiului, așa cum nu este necesar să le cauți în existența Tatălui Cauzele sunt doar pentru ceea ce apare Sf Atanasie a respins învățătura arienilor că Cuvântul este doar Mijlocitor și Ajutor Dumnezeu nu are nevoie de un ajutor, pentru că El este atotputernic și nu disprețuiește creația Sa pentru a avea nevoie de un mijlocitor Nu ar fi nevoie de un nou mediator pentru a crea un intermediar și așa mai departe la infinit? Creația este lucrarea întregii Treimi, căci Tatăl creează totul prin Cuvântul în Duh, căci acolo unde este Cuvântul, acolo este Duhul Iar ceea ce este creat de Cuvânt are de la Duhul prin Fiul puterea de a fi Gândul principal al sfântului, pe care îl dezvăluie cuprinzător: Cuvântul este Fiul, adică Fiul lui Dumnezeu Nu trebuie să despărți niciodată pe Fiul de Tatăl și să te străduiești să-I cunoști separat: "Fiu fiind, El nu este despărțit de Tatăl" (Sl împotriva ar ) Asemenea Fiului, El - - II Istoria dogmelor Lupta împotriva ereziilor este diferită numeric de Tatăl, dar în același timp, ca Fiu, El are aceeași esență ca și Tatăl, pentru că această esență, care I se comunică, nu poate fi nici divizată, nici redusă Purtătorul unității în Treime este Dumnezeu Tatăl Despre Duhul Sfânt, Doctrina Duhului Sfânt a fost revelată de Sf Atanasie este mai puțin complet decât doctrina Fiului Cu toate acestea, a trebuit să dea un răspuns la o întrebare pusă direct despre a treia Persoană a Sfintei Treimi El și-a expus explicațiile în epistolele , și către Serapion din Tmuis Sf Atanasie afirmă Divinitatea Duhului Sfânt pe baza Sfântului Scripturi, despre Tradiția apostolică, învățătura și credința Bisericii Universale Prin care toate creaturile sunt sfințite, El Însuși nu poate fi o creatură Cine dă viață creaturilor, El nu are nicio afinitate cu creaturile și nu le aparține Dacă, prin comuniunea Duhului, devenim părtași naturii divine, atunci cel care pretinde că Duhul are o natură creată, și nu una divină, este nebun Recunoașterea Duhului ca făptură distruge Sfânta Treime: dacă El ar fi o făptură, nu s-ar atașa de Treime, pentru că întreaga Treime este un singur Dumnezeu Duhul este Dumnezeu, de o singură esență cu Tatăl și cu Fiul, consubstanțial cu Ei Sfântul Vasile cel Mare Sf Vasily, Ep Cezareea Capadociei ( - ), este venerat în Biserica Ortodoxă ca unul dintre marii părinți capadocieni Tradiția bisericească îi numește pe "Marii Capadocieni" trei învățători ai Bisericii din secolul al XV-lea, care au venit din regiunea Asia Mică a Capadociei și au ocupat acolo scaune episcopale Acesta este St Vasile din Cezareea (cel Mare), fratele său, Sf Grigore de Nyssa și Sf Grigore de Nazianz (teolog) Biserica îl cinstește pe Sf Vasile ca arhipăstor, orator, teolog și ascet A devenit celebru pentru munca sa neobosită în folosul credinței ortodoxe, dăruirea și forța de caracter Pe bună dreptate a fost numit "Marat" de către contemporanii săi Viaţă Vasile s-a născut în jurul anului în Cezareea, centrul administrativ al Capadociei, și provenea dintr-o familie cunoscută, renumită atât pentru nobilime, cât și pentru bogăție, și pentru mărturisirea zelosă a credinței creștine În timpul persecuției împăratului Dioclețian, bunicul și bunica sfântului au fost nevoiți să se ascundă în pădurile din Pont timp de șapte ani Mama Sfântului Vasile, Emilia, era fiica unui martir Părintele sfântului, numit și Vasile, avocat și cunoscut profesor de retorică, a locuit permanent în Cezareea Au avut zece copii - cinci fii și cinci fiice, dintre care au devenit deosebit de faimoși: fiul cel mare Vasily, Grigory, - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) ep Nissky, Peter, ep Sebastian și fiica cea mare Macrina - un exemplu de viață ascetică, care a avut o influență puternică asupra formării personalității Sf Vasily Primii ani ai Sf Vasile a petrecut lângă Neocezareea în moșia care a aparținut părinților săi și își datorează creșterea inițială mamei sale și mai ales bunicii foarte educate Macrina, care a fost un martor viu al ultimelor persecuții ale creștinilor După pregătirea inițială sub îndrumarea tatălui său, Vasile a fost trimis în Cezareea din Capadocia, unde rudele sale locuiau de partea mamei sale și unde putea folosi lecțiile celor mai renumiți reprezentanți ai științei Aici l-a întâlnit pe Grigore, viitorul mare teolog și episcop de Nazianz în Capadocia Apoi Vasile a studiat la școlile din Constantinopol, unde a petrecut - Potrivit Sf Grigore de Nyssa, unde a studiat la un moment dat cu celebrul retor Livanius În jurul anului , viitorul sfânt s-a mutat în "locuința științelor" - Atena În fiecare știință care constituia la acea vreme învățământul superior - retorică, gramatică, metrică și filozofie - Vasily a obținut un succes excepțional În plus, a stăpânit astronomia, geometria și aritmetica În plus, Vasile cel Mare a studiat medicina, care nu făcea parte din principalele discipline educaționale (nu în ultimul rând din cauza propriei sale stări de sănătate precare) La Atena, Vasile l-a găsit pe Grigore, care l-a luat sub protecția sa și l-a protejat de unele dintre necazurile la care erau expuși de obicei noii veniți Aici s-au dezvoltat pe deplin talentele naturale ale lui Vasily Până la sfârșitul șederii sale la Atena, el era cu mult superior tuturor colegilor săi și poseda toate cunoștințele disponibile atunci Între el și Grigore s-a stabilit o prietenie, care a continuat apoi de-a lungul vieții sale Grigorie Teologul în cuvântul său lăudabil (înmormântare) către Vasile cel Mare (Orat XLIII) descrie cu entuziasm și elocvent atât această prietenie, cât și studiile științifice din Atena "Am fost conduși", spune el, "cu speranțe egale și în cel mai de invidiat lucru - în predare Dar invidia era departe de noi, dar concurența ne-a făcut cei mai zeloși Amândoi am aspirat să nu fim primii pentru niciunul dintre noi, ci să ne dăm întâietate unul altuia, pentru că fiecare dintre noi ne-a cinstit slava celuilalt cu slava lui Se părea că un suflet [în ambele] avea două trupuri Cât despre - - IL Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor lecții, atunci ne-am iubit nu atât pe cel mai plăcut, cât pe cel mai desăvârșit Știam două drumuri: unul - acesta este primul și cel mai excelent - ducea la templele noastre sacre și la profesorii de acolo; celălalt - acesta al doilea şi de demnitate inegală cu primul - a condus la profesori de ştiinţe externe Alte drumuri - pentru sărbători, pentru spectacole, pentru adunări de oameni, pentru sărbători - le-am pus la dispoziție celor care au dorit În jurul anului , ceva mai devreme decât Grigorie, Vasile cel Mare a părăsit Atena, s-a întors în Cappadocia, unde a lucrat pentru o vreme ca avocat El a abandonat curând o carieră care îi promitea succes lumesc și a pornit pe calea unei vieți ascetice El a fost puternic influențat în acest sens de prietenul și colegul său Eustathius, care era un ascet și propovăduia forme deosebit de stricte de monahism În jurul anului , Eustathius a fost ales mitropolit al lui Sebaste, principalul oraș al provinciei Armenia Mică În jurul anului , Vasile a primit botezul de la episcopul Dianias al Cezareei, iar la scurt timp după intrarea în Biserică, a fost înscris în cler cu rang de cititor În anul următor, l-a urmat pe Eustathius din Sebaste în Siria, apoi a călătorit în Egipt După ce a petrecut ceva timp în Alexandria, Vasile a vizitat centrele monahale din nordul Egiptului și s-a întors în Capadocia Această călătorie a durat un an întreg La întoarcerea dintr-o călătorie în patria sa, viitorul sfânt s-a dus la moșia familiei Annis, unde surorile sale Emilia și Macrina cea Tânără lucraseră de câțiva ani Aici s-a mutat pe malul opus al râului Iris, la o distanță de trei zile de călătorie, până la locul în care fratele său Navkratius a îndeplinit anterior isprava monahală Fructul schitului lui Vasile a fost alcătuirea unei colecții de fragmente din scrierile lui Origen "Philocalia" ("Philokalia") și "Regulile monahale" Intrarea în catedra cezariană în , ep Eusebiu, dorind să aibă drept asistent o persoană cunoscătoare și respectată, l-a hirotonit pe Vasile presbiterului Acest lucru s-a întâmplat împotriva voinței lui Vasily însuși La fel ca Grigorie Teologul, el a preferat izolarea monahală În Cezareea, calitățile sale pastorale remarcabile s-au manifestat curând și a câștigat respectul și dragostea nu numai a locuitorilor obișnuiți ai orașului, ci și a multora care au ales isprava monahismului Cu toate acestea, în curând a venit o perioadă dificilă pentru Ortodoxie Imp Valens, care a luat partea arienilor, a mers în iulie , înconjurat de episcopi arieni, la Cezareea pentru a forța Cezareea- - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Biserica să semneze așa-numita formulă confesională Arimi (vezi mai sus, p ) Cezareea a găsit un mijlocitor demn în persoana prezbiterului Vasile, care a reușit astfel să recâștige încrederea episcopului conducător, cu care anterior avusese o relație tensionată Vasile cel Mare i-a devenit consilier și asistent Din acel moment, presbiterul Vasile a devenit conducătorul de facto al Bisericii Cezariene, iar în restul timpului episcopiei lui Eusebiu a desfășurat cea mai extinsă și rodnică activitate în conducerea comunității, instituind disciplina bisericească, plantând monahismul și asceza , și în predicare constantă Această perioadă reprezintă o parte semnificativă a predicilor și interpretărilor sale În a murit episcopul Cezareei, Eusebiu, iar în locul său, în ciuda opoziției puternice din partea unor episcopi, a fost ales Vasile Nu s-ar fi putut face o alegere mai bună pentru un departament atât de important Vasile avea totul pentru asta: sfințenie personală, educație extinsă, elocvență, cunoaștere profundă a doctrinei creștine și talent administrativ Sf Atanasie al Alexandriei, cu bucurie și recunoștință față de Dumnezeu, a primit darul unui episcop în Capadocia, un adevărat slujitor al lui Dumnezeu În acest moment, Biserica se confrunta cu persecuții severe din partea autorităților în persoana lui Valens, care susținea arianismul Susținătorii credinței de la Niceea au îndurat expulzări, confiscarea proprietăților, diferite feluri de constrângere, plasarea susținătorilor doctrinei false în scaune, executarea clerului (o corabie cu de presbiteri a fost arsă în portul Nicomedia în ), profanarea altarelor Cezareea era situată la răscrucea drumurilor principale din Asia Mică, așa că subordonarea ei față de politica religioasă a împăratului era o chestiune de o importanță extremă pentru stat Guvernul Valens era ocupat cu redistribuirea granițelor districtelor provinciale Capadocia, de care Armenia Mică și Pontul fuseseră deja separate, a fost din nou împărțită în două provincii civile, iar noul district s-a numit Cappadocia II Vasile a încercat în zadar să împiedice acest lucru trimițând scrisori către cei mai influenți prieteni ai săi sub Valens, deoarece o astfel de împărțire cu formarea unui nou centru al vieții civile a fost nefavorabilă pentru cezarieni și amenința cu o încălcare sensibilă a drepturilor mitropolitului cezarian Orașul Tiana a fost făcut metropolă civilă a noii provincii Tian ep Anfim nu a întârziat să tragă o concluzie adecvată din această împărțire administrativă în raport cu - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor administrația bisericească: și-a asumat imediat drepturi mitropolitane asupra episcopilor celei de-a doua Capadocie Vasile s-a răzvrătit împotriva acestui lucru De aici a apărut o ceartă, iar Anfim a profitat de nemulțumirea de odinioară a episcopilor față de Vasile și a început să atragă eparhiile și parohiile la sine fie prin lingușire, fie prin violență, a destituit și a alungat episcopii și preoții prietenoși cu Vasile Vasile, la rândul său, pe cât a putut, a menținut fosta unitate a mitropoliei și, în acest scop, a înființat episcopii în regiunile celei de-a doua Capadocie, înlocuindu-le cu cele mai demne și loiale persoane lui Nazianzus era de partea lui; l-a plasat pe fratele său Grigorie în orașul Nissa, un loc mic la vest de Cezareea Spre sud, voia să aibă un episcop la Sasima, o stație poștală pe drumul din Cilicia Pentru acest departament, Vasily l-a numit pe prietenul său Grigorie Acesta din urmă nu împărtășea însă planurile lui Vasile și nu dorea să fie atras în lupta dintre mitropoliți A existat un dezacord între prieteni Grigorie cu mare reticență a cedat lui Vasile, dar de fapt nu a intrat în administrarea eparhiei sale Lupta s-a încheiat cu împăcarea dintre Vasily și Anfim La inițiativa lui Vasile, discordia a fost încheiată printr-o întâlnire personală și o înțelegere cu Anfim și alți episcopi ai celei de-a doua Capadocie Dar sarcina principală a Sf Vasile a fost apărarea credinței ortodoxe și restabilirea păcii și unității bisericești În Biserica Răsăriteană în timpul domniei lui Valens ( - ) dominația a aparținut arienilor, care, în problema principală a divinității Fiului lui Dumnezeu, au fost împărțiți în mai multe părți Unii au pretins că sunt asemenea Fiului și Tatălui (omiusienii), alții au negat cu desăvârșire orice asemănare (anomei), alții au vorbit doar despre asemănarea cu Tatăl, fără a intra în subtilitățile teologiei (omii) În același timp, au început să apară și dispute cu privire la Duhul Sfânt și nu numai arienii, ci și unii dintre ortodocși, au fost extrem de îngrijorați de formularea hotărâtoare a doctrinei Divinității și consubstanțialității Duhului Sfânt Cu o varietate de opinii dogmatice și interese de partid, cu temeri și suspiciuni reciproce, a existat prea puțină comunicare între episcopii răsăriteni Sub Valens, episcopii ortodocși nu aveau voie să țină sinoade, așa că le-a fost dificil să rezolve relațiile reciproce și să determine numărul real de susținători ai Confesiunii de la Niceea În asemenea condiții de viață bisericească, pentru a menține și a instaura Ortodoxia în Răsărit, a fost necesar în primul rând clarificarea stării de fapt actuale, risipirea neîncrederii generale a episcopilor răsăriteni unii față de alții, crearea terenului pentru comunicare reciprocă şi - - Secțiunea II Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Unitatea ortodoxă Această sarcină a fost preluată de Sf Vasile, dezvăluind în același timp mare tact și cea mai mare îngăduință față de cei care au greșit din neștiință, pentru a nu înstrăina pe nimeni din neatenție de unirea cu Biserica și, în același timp, cu cel mai mare curaj, apărând adevărata învățătură de la încercări asupra purității sale de către eretici În acest scop, a menținut comuniunea cu mulți episcopi de seamă ai vremii: Sf Atanasie al Alexandriei, succesorul său, Sf Petru al II-lea al Alexandriei, Meletie al Antiohiei, Eusebiu de Samosata, Sf Amfilohie din Iconium, Sf Boboteaza Ciprului, Ascholios din Salonic, Sf Ambrozie din Milano, Sf Damas I al Romei și alții, a încurajat pe toți la o apărare comună unanimă a credinței, a pus capăt certurilor dintre episcopi, a organizat, în măsura în care împrejurările i-au permis, întâlniri ale episcopilor pe care îi cunoștea drept ortodocși, a încercat să înlăture neînțelegerile dintre ei Pentru a realiza o restabilire a unității între episcopii din Răsărit, Sf Vasile a decis să caute ajutor din partea Occidentului, care la acea vreme nu era sub opresiunea ariană și a cărui Ortodoxie nu a fost contestată de Est Scriind papei Damasus, el a cerut să acorde atenție stării treburilor bisericești din Răsărit, să se familiarizeze cu acestea și a cerut ajutor pentru convocarea unui conciliu împotriva arienilor Cu toate acestea, Occidentul a rămas indiferent la cererile sale La disputele dogmatice anterioare s-a adăugat întrebarea despre Duhul Sfânt Chiar și în cărțile Împotriva lui Eunomie, Sf Vasile a apărat cu hotărâre divinitatea Duhului Sfânt și unitatea firii Sale cu Tatăl și cu Fiul În predicile sale, el s-a limitat doar la afirmația că Duhul Sfânt nu este o creatură, că El este în esență sfânt și nu poate fi despărțit de Tatăl și de Fiu, dar nu numai că nu i-a aplicat termenul de "homousios consubstanțial" , dar chiar a evitat un nume clar pentru El Dumnezeu Această precauție a fost cauzată de considerații pur practice: numele deschis al Duhului Sfânt ca Dumnezeu ar fi un motiv binevenit pentru arieni să-l expulzeze pe Sf Vasile și apuca scaunul din Cezareea, iar pentru cei care încă ezită în această problemă - un motiv în plus pentru a se teme de apropierea de ortodocși Dar unii dintre fanaticii Ortodoxiei, mai ales dintre monahii din Cezareea, au fost ispititi de acest comportament al lui Vasile si l-au interpretat ca pe o tradare a credintei, asa ca Grigorie Teologul le-a scris monahilor in apararea sa Sf Atanasie a considerat necesar să-l sprijine Pentru a pune capăt îndoielii - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor niya cu privire la învățăturile Sf Vasile despre Duhul Sfânt și, în general, pentru a lămuri învățătura ortodoxă pe această temă, prietenul lui Vasile Amfilohie de Iconium a cerut să dezvăluie sensul expresiilor în discuție Ca răspuns la această solicitare, St Vasile a scris tratatul teologic Despre Duhul Sfânt Sf Vasile, ca apărător al Ortodoxiei, toată viața sa a rămas obiect al urii și al tot felului de intrigi ale ereticilor arieni și numai dragostea locuitorilor l-a salvat de la violență din partea lor, obligând uneori pe persecutorii înșiși să caute mântuirea de la el din furia oamenilor Printre pericolele constante ale Sf Vasile i-a susținut pe ortodocși, lipsiți de pastorii lor, le-a afirmat credința și răbdarea, a cerut curaj, a stârnit speranțe pentru un viitor mai bun În legătură cu această linie de lucru, St Vasile există un număr mare de scrisorile sale către Biserici, episcopi, cler, persoane fizice În imp Valens a fost ucis în lupta cu goții de lângă Adrianopol În ultimele luni ale vieții sale, persecuția ortodocșilor a scăzut Urmașii săi, Grațian în Apus și Teodosie I în Est, au stabilit libertatea religioasă La Constantinopol, ortodocșii, înăbușiți timp de de ani, la sfârșitul anului s-au îndreptat către Grigorie Teologul, cerându-i să conducă acest departament După consultarea cu St Vasily, le-a dat un răspuns pozitiv La scurt timp după aceea, la ianuarie , Sf Vasile a murit la vârsta de de ani, în al nouălea an de slujire episcopală Chiar înainte de moartea sa, el și-a găsit puterea de a-și spune un cuvânt de rămas bun și de a-și hirotoni ucenicii cei mai apropiați Ultimele cuvinte ale sfântului au fost: "În mâinile Tale îmi încredințez duhul" (Ps XXX, ) Întrebări de securitate pe această temă Descrieți pe scurt rolul Sf Atanasie din Alexandria în lupta pentru aprobarea Crezului de la Niceea în Biserică Care a fost - pozitiv sau negativ - rolul împăraților Constant și Constanțiu în treburile bisericești? Justificați-vă evaluarea cu exemple Descrieți pe scurt procedura de adoptare conciliară de către arieni a celor patru formule religioase sirmiene și arimiane De ce puterea imperială din Orient (ac și în Occident) i-a susținut pe arieni în toate felurile posibile? Descrieți diferențele religioase dintre arieni dintre omiusieni, anomeeni și omiași Descrie opiniile teologice ale Sf Atanasie din Alexandria despre esența Tatălui, a Fiului și a Duhului Sfânt - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Descrieți pe scurt viața și opera Sf Vasile cel Mare pentru apărarea Ortodoxiei împotriva ereziei ariene Literatură suplimentară pe această temă Catedrala Arimino-Seleucia (fără autor) // PE T III M , S - Asmus V , prot Eunomius // PE T XVII M , S - Zaitsev D V Valens si Ursachi // PE T VI M , S - Zaitsev D V , Rumyantsev D S Evdoksiy // PE T XVII M , S - Zaharov GE A doua formulă sirmiană: context istoric și conținut teologic // Buletin de istorie antică Nr S - Lukașevici A A Eustathius al Antiohiei // PE T XVII M , S - Mihailov P B Vasile cel Mare // PE T VII M , S - , - Fokin A R Atanasie I cel Mare // PE T GV M , S - Shmaliy V , preot Anomei // PE T II M , S - Shmaliy V , preot Arianism // PE T III M , S - Shmaliy V , preot Aetius // PE T GV M , S - Yastrebov A , preot Eusebiu, ep Cezareea Palestinei // PE T, XVII M , S - II c Triadologie creștină și hristologie de la la (preotul D Rumyantsev) Caracteristicile generale ale perioadei Perioada de la la din istoria controversei ariene, care a durat tot secolul al XV-lea, a devenit rezultatul logic al confuziei în care s-a aflat teologia creștină a Răsăritului și Apusului, încercând, pe de o parte, să se disocieze din arianismul fără îndoială eretic și, pe de altă parte, să găsească formulări dogmatice acceptabile pentru exprimarea doctrinei ortodoxe a Treimii În locul mărturisirii luminoase și a luptei Sf Atanasie a venit procesul lent și uneori imperceptibil de a dezvolta un limbaj teologic pentru a adapta Mărturisirea de la Niceea la teologia tradițională Chiar și în prima etapă a disputei ariene, s-a putut observa că polemica aprinsă dintre Eusebiu din Cezareea și Marcellus din Ancyra (vezi mai sus, p ) a fost cauzată nu atât de părerile eretice ale lui Eusebiu însuși, cât de inacceptabilitatea a limbajului teologic al lui Marcellus, un Nicee strict al vechii școli În această ultimă etapă finală a disputelor triadologice din secolul al IV-lea vechii Niceeni sunt înlocuiți de o nouă generație, străduindu-se să îmbine credința de la Niceea cu teologia Orientului Acesta este dwi - - IL Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor zhenie a primit numele "New Nicene" Caracteristicile limbajului lor teologic pot fi urmărite într-o serie de concepte și termeni Numele "Dumnezeu" în trecut era asociat în primul rând cu Dumnezeu Tatăl, acum denotă natura divină a celor trei Persoane Conceptul de "esență" divină este aplicabil nu exclusiv și în primul rând Persoanei lui Dumnezeu Tatăl, ci în mod egal fiecărei Persoane a Sfintei Treimi - prin urmare, aparatul teologic include acum și pentru totdeauna termenii "consubstanțial", "consubstanțial" " Însuși termenul "unul în esență" a fost interpretat oarecum diferit decât în teologia vechilor Niceni Pentru noii Niceni, el a început să indice posesiunea tuturor Persoanelor și a fiecărei Persoane a aceleiași esențe divine (singură, simplă, indivizibilă), sau la identitatea Persoanelor în esență, la posesia acelorași proprietăți divine esențiale Prin urmare, în procesul transformării și rafinării sale, cuvintele că Fiul se naște "din esența Tatălui" au fost excluse din Crezul de la Niceea De dragul eliminării ispitei sabellianismului și adaptării "consubstanțialității" nicene la teologia obișnuită și tradițională a Orientului, împreună cu acceptarea doctrinei unei esențe în Dumnezeul trinității, expresia "trei ipostaze" a fost folosit activ Desigur, a fost mai întâi necesar să se facă distincția clară între două cuvinte esențial identice care indică ființa "Esența" și "ipostasul" se disting acum ca o ființă comună și individuală O astfel de distincție a termenilor a făcut posibilă acceptarea calmă a consubstanțialului niceean, ocolind pericolul devierii către sabellianism, dar această terminologie a cauzat serioase dificultăți în corelarea cu limbajul teologic occidental Termenul grecesc "ipostas" (ѵlbsggaoid) corespundea literal cu cuvântul latin "substanță" (substanță), care, la rândul său, corespundea în conținut conceptului grecesc "esență" Prin urmare, când în Orient au vorbit despre trei ipostaze, în Occident au văzut în acest triteism sau același arianism Surse Izvoarele dezvoltării triadologiei acestei perioade, pe lângă istoriile bisericești ale lui Teodoret, Socrate Scholasticus, Hermias Sozomen și Philostorgius, reprezintă, fără îndoială, un uriaș strat de scrieri patristice: în primul rând, scrierile de mai târziu ale Sf Atanasie al Alexandriei, scrisorile marilor Capadocieni, scrierile Sf Grigore Teologul, precum și tratatul Împotriva ereziilor de Sf Epifanie al Ciprului - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Petreceri și curente Perioada de la la se caracterizează prin formarea unui număr de partide cu o anumită poziție teologică Această aliniere a forțelor a fost facilitată de apariția în anii al IV-lea secol doctrina extrem de subordinaționistă a Treimii - anomeism sau eunomianism, care a dus la polarizarea arianismului și a învățăturilor apropiate acestuia și la formarea a trei grupări din ele care nu recunosc "consubstanțialitatea" Fiului cu Tatăl - so- numit "anomeev", "omiusieni" și "omiev" Partidul Anomei (greacă "spre deosebire") sau Eunomians a apărut la începutul anilor (după Consiliul I sirmian al arienilor) (vezi mai sus, p ) La fel ca majoritatea teologilor din vremea lor, anomeenii nu au făcut o diferență fundamentală între termenii "esență" și "ipostas" și, în consecință, între proprietăți ipostatice și esențiale Astfel, susținând că Tatăl este "nenăscut" și Fiul "născut", ei și-au demonstrat diferența fundamentală, ducând la concluzia că Fiul este "spre deosebire" de Tatăl Mai degrabă, secta raționalistă a eunomienilor nu era deloc atractivă în sens religios, mistic, relegând teologia la o dezbatere despre cuvinte și construcții dialectice complexe Reacția la anomeism a fost mișcarea omiusianilor ("ființe similare"), cei mai importanți reprezentanți ai cărora au fost George din Laodiceea și Vasile din Ancira Omii (greacă: "adepți") este un grup de episcopi, mai mult politici în ideea formării lor decât teologici Această grupare a respins expresiile "consubstanțial" și "asemănător în esență" și a condamnat formula Anomean despre "asemănarea" Fiului față de Tatăl Teza programatică a omienilor a fost afirmația că Fiul este "asemănător" cu Tatăl Capul grupului de omii din Orient era Episcop Acachie din Cezareea, discipolul și urmașul lui Eusebiu, în Occident omienii erau conduși de episcopii deja amintiți Valens și Ursacius (cf mai sus, p ) Acest curent s-a format în cele din urmă la Sinodul de la Constantinopol din când a fost semnată așa-numita "credință datată" - doctrina "asemănării" Fiului cu Tatăl pe baza formulei a IV-a sirmiană din Semnătorii ai formulei Omian au fost în principal oponenți ai formulei niceene de "consubstanțialitate", care împărtășeau extremele lui Eunomius, precum și persoane apropiate Ortodoxiei, dar care nu au luat o poziție definită în terminologia teologică Acesta din urmă, vorbind despre asemănarea Fiului cu Tatăl, l-a înțeles ca "asemănarea în toate", "asemănarea în esență" (unele "ființe asemănătoare" de la sfârșitul anilor ) Din mijlocul unor astfel de omii, mai târziu au apărut mulți reprezentanți ai "novonicienilor" - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor La consiliul din , printre semnatarii formulei Omian a fost Wulfila, ep gotic, care a transmis ulterior popoarelor germanice învăţătura ariană Sinoadele de la Ariminum, Seleucia și Constantinopol au arătat că omiii nu aveau o majoritate în Biserică Prin urmare, ei au putut să-și stabilească credința doar cu sprijinul imp Constance Odată cu moartea lui Constanțiu în , începe declinul omismului În imp Teodosie / a interzis întâlnirile liturgice ale Omiilor "Doukhobors" ("Macedonieni", "semi-arieni") Deja un set Atanasie din Alexandria, în scrisorile sale către Serapion din Tmuis, s-a certat cu ereticii, pe care i-a numit "tropici" (adică au "întors" sensul Scripturii în favoarea lor), care au respins Divinitatea Duhului Sfânt Dacă pentru arieni nu a existat nicio diferență între căile de origine de la Dumnezeu precum "nașterea" și "crearea" (prin urmare, și Fiul s-a dovedit a fi creat), atunci așa-numiții "Doukhobors", acceptând această distincție, s-au confruntat cu o alegere: fie Duhul Sfânt, dacă El este Dumnezeu, născut (și atunci El este fie Fiul, fie, dacă este născut Fiul, nepotul Tatălui), fie Duhul Sfânt este creat Neavând în fața lor doctrina dezvoltată mai târziu de marii Capadocieni despre "procesul" Duhului Sfânt ca mod special de a fi și proprietatea ipostatică a Duhului, Doukhoborii considerau că Duhul Sfânt este principiul creator Întrucât în doctrina Fiului reprezentanții acestui partid au acceptat ideea consubstanțialității Fiului cu Tatăl, în multe privințe, în cadrul polemicilor antiariane, ei erau apropiați de partidul ortodox Nou Nicee , iar reconcilierea cu ei a devenit una dintre cele mai importante probleme la Sinodul II Ecumenic din Doukhobors" a fost mai târziu extins denumirea de "macedonean" cu numele de Macedonia, arhiepiscop Constantinopol ( - , - ) Ortodox - Noua Nicee Esența doctrinei acestui partid a fost armonizarea doctrinei niceene a consubstanțialității cu tendința obișnuită a Estului de a vorbi despre Persoane ca realități independente sau "ipostaze" Acest partid a devenit dominant în timpul celui de-al Doilea Sinod Ecumenic Această tendință i-au aparținut persoane precum Sf Meletios din Antiohia, marii Capadocieni, Sf Amphilochius din Iconium și alții Ortodox - Niceea veche (Eustafian) Vechiul Partid Nicee din Orient nu a fost numeros, dar a devenit totuși proeminent, mai ales în timpul încercărilor Estului de a se uni cu Occidentul Trecutul vechilor Niceeni a mărturisit despre aderarea lor la Crezul de la Niceea și terminologia teologică - - Secțiunea II Biserica în Imperiul Creștin ( - ) la latină ("o ipostas" - "o substanță (esență)") Toate acestea au făcut ca Occidentul să-i vadă drept ortodocși, în contrast cu Noua Nicee Totuși, Partidul Noua Nicee a devenit nucleul în jurul căruia s-au unit toți ortodocșii din Orient Această adunare lentă în jurul figurii Sf Meletios din Antiohia schismă antiohiană Schisma (schisma) antiohiană este denumită în mod obișnuit coexistența în Antiohia a două partide ortodoxe care diferă în zona triadologiei prin aranjarea accentelor și terminologia teologică Din aproximativ , după îndepărtarea susținătorului unicei esențe niceene, Sf Eustathius din Antiohia, adepții săi au format un grup special, care mai târziu a fost condus de presbiterul Păun Acest grup a folosit o terminologie nouă în Orient Singura natură divină a fost desemnată de ei prin termenul "Ipostas", iar termenul destul de vulnerabil "Persoană" a fost folosit pentru a indica trinitatea Astfel, în Sfânta Treime s-au văzut un singur Ipostas și trei Persoane O astfel de terminologie teologică era neobișnuită pentru teologia răsăriteană, care tinde să sublinieze într-o mai mare măsură existența independentă a fiecărei Persoane a Sfintei Treimi și a trezit suspiciuni de sabellianism Pe de altă parte, un astfel de limbaj teologic corespundea literal cu terminologia occidentală: "o substanță, trei persoane" Lat substantia este o traducere literală (hârtie de calc) din limba greacă ѵlbotaai^ "ipostas" în sensul figurat de "ființă, existență" Literal, cuvântul grecesc înseamnă "stai" Termenul latin are același sens, constând din prefixul sub- "sub" și rădăcina sta- "stă" În viitor, în esență, aceiași termeni au divergenți în sens - cuvântul grecesc a început să desemneze ființă privată (persoană, personalitate, ipostas), iar cuvântul latin a păstrat sensul inițial de ființă comună (natura, esența) Acest fenomen lingvistic în general natural (schimbarea înțelesului unui cuvânt) a dus la neînțelegeri teologice fundamentale și conflicte bisericești violente între Occident și Orient în secolele IV-V Astfel, Eustathius și susținătorii săi au fost mai aproape de tradiția teologică occidentală din punct de vedere al terminologiei În plus, partidul eustatic pentru episcopii occidentali părea să fie unul dintre puținele centre de rezistență fără compromisuri la arianism și fidelitate față de crezul de la Niceea - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Din , Meletios a fost numit arhiepiscop al Antiohiei, al cărui trecut a fost marcat de o alianță cu Omi, dar al cărui mod de gândire era de înțeles și apropiat de majoritatea episcopilor ortodocși ai Răsăritului În preajma lui Meletios, se conturează treptat partidul Nou Nicean care, împreună cu consubstanțialul niceean, a adoptat formularea "o Esență, trei Ipostaze" Această terminologie a contrastat puternic cu cea occidentală, întrucât expresia "trei ipostaze" putea fi înțeleasă ca trei substanțe care nu pot fi egale și, astfel, l-a făcut pe Occident să-l suspecteze pe Meletius de arianism Schisma antiohiană devine realitate când, în , a fost alungată din Occident de către împăratul Constanțiu, episcop Lucifer din Kalaritan, nerecunoscându-l pe Meletius drept ortodox, l-a numit pe Peacock episcop Lucifer, la fel ca majoritatea episcopilor occidentali, credea că adevărata Ortodoxie Niceeană a fost păstrată doar în comunitatea Păunului Prin intervenția sa în treburile Bisericii Răsăritene, el a creat o diviziune de netrecut în cadrul unor partide care sunt apropiate teologic unele de altele Schisma antiohiană a devenit astfel problema-cheie a secolului al IV-lea, care a combinat dificultăți de înțelegere a triadologiei dintre Orient și Occident, precum și dificultăți de consolidare a ortodocșilor în Orient Unificarea ortodocșilor în jurul lui Meletios i-a despărțit de Occident, în timp ce unitatea cu Occidentul implica o alianță cu Păun și un acord asupra unei terminologii inacceptabile pentru Orient Catedrala din Alexandria în Întors din exil la începutul domniei împăratului Iulian Apostatul, Sf Atanasie din Alexandria a început să lucreze activ în departamentul său, ca parte a luptei împotriva ereziei ariene care se răspândise extrem de larg în Orient A început etapa trecerii de la o luptă deschisă la o consolidare treptată a partidelor apropiate Ortodoxiei Pentru a face acest lucru, a fost necesar să ascultăm opinii diferite și să subliniem unitatea formulărilor similare ale triadologiei creștine Sinodul de la Alexandria din , dedicat dezvoltării condițiilor pentru reconcilierea creștinilor din Antiohia divizați formal, dar în esență apropiați teologic, a devenit un eveniment izbitor și practic un exemplu fără precedent al unei astfel de audieri a părților Rodul activității conciliului a fost faimosul Tomos către antiohieni, în care părinții conciliului cer să recunoască consubstanțial Niceea și fără nicio interpretare precisă a acestuia și, de asemenea, să nu-l considere pe Duhul Sfânt ca fiind creat Aceste prevederi trebuiau să servească la împăcarea pe Eustathians sub conducerea presbiterului Paulinus și a adepților lui Meletius - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) În Tomos către antiohieni, ambele terminologii sunt discutate în detaliu: Meletius - "o esență, trei ipostaze" și Pavlina - "o ipostas, trei Persoane" Din explicațiile date în Tomos, se poate observa că partidul lui Meletios, afirmând trinitatea de ipostaze, a încercat să sublinieze existența independentă a fiecărei Persoane, temându-se să înțeleagă altfel consubstanțialul în spiritul modalismului lui Sabellius În același timp, partidul Păunului, vorbind despre un singur Ipostas în Dumnezeu, și-a propus să sublinieze cât mai mult posibil unitatea Tatălui și a Fiului, împotrivindu-se ereziei ariane Este curios faptul că Sinodul de la Alexandria nu insistă asupra vreunei terminologii specifice, exprimând, totuși, dorința de a folosi limbajul definitoriu al Conciliului de la Nicee (cu alte cuvinte, de a folosi conceptul de "esență") Un alt subiect de discuție la Sinodul din a fost problema calității și completității naturii umane a lui Hristos (probabil în legătură cu conceptul hristologic al lui Apolinar din Laodicea - vezi mai jos) Deci, la conciliu s-a spus că "Mântuitorul avea un trup care nu era lipsit de suflet, nici insensibil și nici nerezonabil", se vorbește clar și despre unitatea subiectului în Hristos cu două acțiuni corespunzătoare a două naturi - divină și umană : "Unul și acela omenesc El a spus: unde este pus Lazăr, dar după Dumnezeire îl înalță Teologia marilor Capadocieni Principalii teologi ai tendinței neo-nikeiene în triadologie au fost marii Părinți Capadocieni - Sf Vasile cel Mare, prietenul său St Grigore Teologul și fratele mai mic al Sf Busuioc - Sf Grigore Nyssky Triadologia lor este în general aceeași, dar diferă în unele accente și nuanțe Următoarele trăsături în triadologie pot fi considerate comune tuturor Părinților Capadocieni: Afirmația despre esența divină unică a Sfintei Treimi cu recunoașterea a trei ipostaze Această poziție pare contradictorie, deoarece "esența" și "ipostasul" sunt concepte foarte apropiate și indică o ființă reală Prin urmare, s-a făcut o distincție între ei ca între a fi general și individual În același timp, conceptul de esență nu și-a pierdut realitatea, singularitatea și concretețea Ipostazele au proprietăți deosebite determinate de modul de a fi al fiecăruia dintre ele Așa cum "nașterea din Tatăl" este gândită ca o proprietate ipostatică a Fiului, "procesarea din Tatăl" devine o imagine distinctivă a existenței celui de-al treilea Ipostas - Duhul Sfânt "Exodul" indică diferența dintre Duhul Sfânt și din lumea creată, aproximativ - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor care a venit din nimic după voia Tatălui și pe diferența Sa de Fiul, care vine de la Tatăl prin "naștere" Sf Grigore Teologul Prietenul Sf Vasile cel Mare, Sf Grigore Teologul este un autor clasic pentru triadologia ortodoxă (în primul rând în cele cinci cuvinte ale sale "Despre teologie") Ca și St Vasile, Grigore a absorbit toată educația păgână clasică, cu toate acestea, spre deosebire de prietenul său, era o persoană mai contemplativă, nu era înclinată să participe activ la treburile politice ecleziastice Numit episcop al orașului Sasim, în a fost nevoit să-i conducă pe ortodocșii din Constantinopol până în momentul în care punctul său de vedere asupra treburilor bisericești s-a îndepărtat de opinia clericului mitropolitan și a părinților Sinodului al II-lea Ecumenic Apoi a fost forțat să părăsească Constantinopolul și să trăiască anii rămași în izolare Moștenirea sa literară este vastă, rafinată și variată ca subiect și gen Pe lângă cuvintele compuse cu diverse ocazii (în propria apărare, împotriva dușmanilor Bisericii, în sărbători, în lauda și cinstea diferitelor persoane, despre teologie), a scris multe scrisori și poezii, dintre care versuri autobiografice arătând în Sf Grigore are o fire moale și sensibilă Spre deosebire de St Vasile cel Mare, teologia Sf Grigore se dovedește a fi mai precis și mai justificat Astfel, proprietățile sale ipostatice sunt formulate cu toată concretețea posibilă: "nenăscut", "naștere" și "originație" Toate aceste calități indică modul de a fi al ipostazelor La St Vasile, găsim și alte definiții - "patrie", "fiu", "lacas" sau "putere sfințitoare" Sună mai biblic, dar mai puțin precis Mai departe, la St Grigorie a subliniat cu o forță deosebită doctrina unității de poruncă (monarhie) a Tatălui în Sfânta Treime: Tatăl este începutul și cauza existenței altor ipostaze În această chestiune, Sf Grigorie se apropie de St Atanasie, căruia, de altfel, doar el i-a spus un cuvânt de laudă Este important ca pentru Păunul din Antiohia, Sf Grigore nu și-a exprimat ostilitatea Iar în terminologia sa ternară, alături de cuvântul "Ipostas", ar putea folosi și termenul de "Persoană" Deci cel al Noilor Niceni, el pare să fie mai aproape decât alții de generația mai veche a Niceenilor Cu privire la problema Duhului Sfânt, Sf Grigore își arată aderarea caracteristică la principii, numindu-L deschis Dumnezeu Într-o polemică cu Dukhobors, St Grigore Teologul exprimă ideea treptată a revelației divine, în funcție de pregătirea - - Secțiunea II Biserica în Imperiul Creștin ( - ) celor care o percep: "adevărul este că Vechiul Testament l-a propovăduit clar pe Tatăl, iar nu cu atâta claritate pe Fiul; Cel nou L-a revelat pe Fiul și a dat instrucțiuni despre Divinitatea Duhului; acum Duhul rămâne cu noi, dându-ne cea mai clară cunoaștere a Lui" (sl "Despre Duhul Sfânt") Sf Grigore Nyssky Dacă Sf Vasile cel Mare este văzut în primul rând ca un politician activ al bisericii, organizator și polemist, iar Sf Grigore Teologul - orator și poet, apoi Sf Grigore de Nyssa a fost, s-ar putea spune, un gânditor-filosof și un mistic În istorie, reputația sa a fost deteriorată din cauza opiniilor pe care le-a împrumutat (probabil de la Origen) despre focul purificator și restaurarea generală (cf apocatestaza lui Origen) Cu toate acestea, la Sinodul II Ecumenic, Ortodoxia sa nu a fost pusă la îndoială Dintre toți Capadocienii, Sf Grigore de Nyssa este cel mai sistematic gânditor Așadar, a făcut o altă încercare după Origen ("Despre începuturi") și "Anunțurile" Sf Chiril al Ierusalimului să ofere o privire de ansamblu asupra învățăturii creștine, scriind "Marea predică catehetică" Dar antropologia Sf Grigore, expuse în eseul "Despre structura omului" Deja titlurile lucrărilor sale ("Lui Aulavius că nu există trei zei", "Cuvântul împotriva lui Arius și Sabellius", "Cuvântul despre Duhul Sfânt împotriva Doukhobors macedoneni") indică gama de probleme care era relevantă pentru acest gânditor * Recunoașterea celor trei Ipostaze ale lui Dumnezeu a dus la acuzarea capadocienilor de triteism, deci sarcina lor cea mai importantă a fost să dovedească unitatea acestor Ipostaze, pe care Sf Grigore, bazat pe realismul lui Platon (ipostatizarea) conceptelor generale: singura Esență a lui Dumnezeu, fiind generală, este totuși reală, nu abstractă În triadologie pentru St Grigore de Nyssa se caracterizează prin analogia aprinderii a trei lămpi: una prin alta prin a treia, precum și pronunția unui cuvânt de către o persoană împreună cu respirația Vorbind despre originea Duhului Sfânt, el folosește expresia "prin Fiul", iar o astfel de origine, din câte se poate înțelege, se referă în mod specific la Treimea imanentă, și nu la coborarea dispensațională a Duhului Sfânt Probleme hristologice: Apolinar din Laodicea și controversă cu el Chiar înainte de începutul erei disputelor hristologice din secolul al V-lea problema calității și plinătății naturii umane a lui Hristos, precum și unirea a două naturi într-un singur Hristos, a fost discutată în legătură cu - - II Istoria dogmelor Lupta împotriva ereziilor odată cu apariția ereziei, ep Apollinaris din Laodicea (c - ), fiul altui Apolinar (Bătrânul) Rigomul și amploarea educației Apolliarii îi plasează printre cei mai importanți scriitori ai secolului al IV-lea și a fost, fără îndoială, recunoscut de contemporani Apollinaris a dus o viață strict ascetică A fost în prietenie sau corespondență cu mulți sfinți părinți proeminenți ai perioadei de luptă împotriva arianismului, a participat activ la polemici cu arienii, fiind un susținător devotat al Crezului de la Niceea Mulți teologi celebri (de exemplu, Sfântul Vasile cel Mare) l-au considerat profesorul lor El a salutat alegerea lui Atanasie ca succesor al Sf Alexandra în Scaunul din Alexandria și ulterior a corespondat cu el Sf Vasile cel Mare l-a numit "un om de unanimitate și apropiere" (Poel ( )) Apolinar a fost episcopul orașului Laodicea din Siria, nu departe de Antiohia, dar teologia sa aparține tradiției alexandrine, conform căreia Hristos este văzut în primul rând nu ca un om, ci ca un Logos ipostatic care a apărut în trup uman animat ( tradiția Logos-sarx, cf mai jos) și a fost adevăratul subiect al tuturor actelor și stărilor lui Hristos Deoarece Apolinar considera mintea umană ca o substanță perfectă, el a văzut problema în unirea într-un singur Hristos a minții umane și Logosul divin La urma urmei, dacă considerăm mintea ca purtătoare a conștiinței umane, atunci recunoașterea minții umane în El nu va duce la o dublare a subiectului în Hristos? Pentru a rezolva această contradicție, Apolinar a admis că natura umană a lui Hristos este lipsită de mintea umană: toate funcțiile sale sunt îndeplinite de Logos, care s-a făcut trup Potrivit lui Apollinaris, umanitatea lui Hristos, limitată de trup și suflet, prin Logos devine "coexistentă" (sshvoioiaocEѵgi) cu Divinul Din acest motiv, apolinarienii erau numiți și "sinusiști" Certându-se cu Diodor din Tars, Apolinar l-a numit pe Hristos "un singur ipostas complex" și a scris că Hristos este "unul în compoziția cu trupul uman [esența] lui Dumnezeu" (fragm ) Astfel, termenii "esență" (natura) și "ipostas" din cristologia lui Apollinaris se dovedesc a fi complet identici Pentru prima dată, termenul de "natură unică complexă" apare, probabil, în "Predica despre întrupare" a arhiepiscopului arian Eudoxie din Constantinopol ( - ) Aici se spune despre întruparea lui Dumnezeu Fiul astfel: " nu două naturi, căci omul nu era desăvârșit, ci în loc de suflet, Dumnezeu era în trup, unul perfect după alcătuirea anexei - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) kind (ts(ss to ohov hata аѵѲѲсаіѵ срѵаі^)" Această formulă a fost adoptată de Eudoxias Apollinaris, iar după el de adepții săi Primele indicii ale prezenței doctrinei apolinariene sunt deja vizibile în definiția Conciliului de la Alexandria din (vezi mai sus, p ), dar această doctrină a înflorit în anii Pe măsură ce apolinarismul s-a răspândit, a fost în mod constant criticat de ierarhii bisericești autorizați Mai presus de toate, doctrina lui Apolinar a fost criticată de Meletie din Antiohia și Vasile cel Mare Papa Damas a condamnat și el această învățătură Ca erezie, apolinarismul a fost condamnat atât la o serie de sinoade romane ( , și ), cât și la Sinodul II Ecumenic, precum și printr-un edict special al împăratului Teodosie cel Mare din În acesta, împăratul enumeră diverse erezii şi echivalează pe apolinarii cu eunomienii şi macedonenii Le este interzis să aibă propria ierarhie și să țină întruniri liturgice Întrucât apolinarienii, fiind eretici, au fost persecutați, scrierile lor au fost distruse Cu toate acestea, pentru a-și păstra textele, ei le-au înscris cu alte nume - în special, numele Sf Atanasie al Alexandriei, Sf Grigore de Neocezareea, Papa Iulius Ianr Unul dintre aceste falsuri, inscripționat cu numele Atanasie cel Mare, a fost chiar folosit în Biserică Acest fals conține formula hristologică celebră de mai târziu: "Natura unică a lui Dumnezeu Cuvântul întrupat" Așadar, Apollinaris a formulat ideea naturii complexe, mixte a lui Hristos, anticipând astfel monofizitismul secolului al V-lea Principalul argument împotriva lui Apollinaris a fost afirmarea plinătății naturii umane, percepută de Logos Pe baza premiselor soteriologice, St Grigorie Teologul formulează celebra propoziție: "ceea ce nu este perceput, nu se vindecă" Din moment ce mintea umană a căzut în primul rând, el a fost cel care avea nevoie în primul rând de vindecare Din acest motiv, el, ca și trupul, trebuie să fie primit de Fiul lui Dumnezeu și restaurat prin Jertfa Sa mântuitoare Percepția minții umane nu duce la o dublare a subiectului în Hristos: "în Mântuitorul este altul și celălalt dar celălalt și celălalt nu au loc în El" Potrivit Sf Grigorie, Logosul a trebuit să ia mintea, pentru că altfel nu există certitudine că El a luat sufletul omenesc, și nu sufletul vreunui animal, lipsit de minte În plus, mintea este necesară, ca fiind cea mai asemănătoare compoziției naturii umane cu Divinul și, prin urmare, unirea are loc prin mijlocirea ei - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Controversa cu erezia lui Apolinar a fost condusă nu numai pe baza unei viziuni echilibrate, care este caracteristică capadocienilor, ci și mai ascuțit - în cadrul tradiției teologice antiohiene, care îl considera pe Hristos nu ca un Logos întrupat, ci ca o persoană unită cu Dumnezeu Hristologia antiohiană a devenit mai târziu baza ereziei nestoriene, care și-a asumat în învățătura ei prezența a două subiecte în Hristos, care aveau să rupă în El adevărata unitate dintre Divinitate și umanitate Sinodul II Ecumenic Odată cu moartea patronului petrecerilor bisericești ariene, imp Valens în lupta cu goții de la Adrianopol din august , ereticii au pierdut sprijinul guvernului În Orient, susținătorii confesiunii de la Nicee au profitat de edictul împăratului occidental (august) Grațian din , potrivit căruia libertatea religioasă era acordată tuturor, cu excepția maniheenilor, fotinienilor și eunomienilor În ianuarie , la tratativele dintre Grațian și comandantul Teodosie, acesta din urmă a fost numit împărat (august) al Răsăritului și, se pare, a început imediat să organizeze Sinodul Ecumenic În în Antiohia, condus de arhiepiscop Meletie a convocat un conciliu de de episcopi, la care a fost adoptată formula triadologică din Noua Nicee despre Dumnezeu ca "o natură în trei ipostaze" După aceea, în celebrul său edict din Tesalonic din , Teodosie a ordonat direct întregii Biserici să creadă așa cum cred Papa Damasus I și Petru al II-lea al Alexandriei În același edict, "singura Divinitate a Tatălui și a Fiului și a Sfântului Duh a fost proclamată în egală măreție și în Preasfânta Treime" Astfel, triadologia ortodoxă a fost pentru prima dată formulată oficial de împărat (deși fără a menționa termenul de "ipostas") După aceea, hotărârile dogmatice ale Sinodului II Ecumenic au fost de fapt predeterminate În împrejurările convocării și ținerii celui de-al doilea Sinod Ecumenic, problemele teologice și ecleziastico-politice sunt cele mai strâns legate între ele În sfera dogmaticii, întrebarea a fost despre clarificarea Crezului de la Niceea cu formule speciale despre Duhul Sfânt (să ne amintim că în Crezul de la Niceea natura Duhului Sfânt a fost trecută în tăcere) În plus, a fost necesar să se stabilească în cele din urmă atitudinea Bisericii față de numeroasele curente ariene și alte subordinaționiste care au apărut după În domeniul administrației bisericești au trebuit de asemenea rezolvate o serie de probleme controversate - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) În primul rând, în erau doi episcopi ortodocși în Antiohia: Sf Meletios, care se află pe catedra din cu intermitențe, și Peacock, numit de episcopul occidental Lucifer din Calaritan cu sprijinul Romei A fost necesar să se decidă cum să se vindece această diviziune În al doilea rând, a fost necesar să se rezolve problema arhiepiscopului mitropolit Fără îndoială, printre ortodocși, Sf Grigore Teologul însă, canonicitatea transferului său la scaunul de la Constantinopol ( ) a fost pusă sub semnul întrebării de Petru al Alexandriei, care în , folosind sprijinul Romei, l-a numit în mod arbitrar pe protejatul său Maximus Cynicus ca arhiepiscop al capitalei Astfel, Scaunul Alexandriei și-a simțit încă superioritatea și autoritatea supremă în Orient și a concurat activ cu Constantinopolul Teodosie a numit deschiderea Sinodului pentru mai Meletios din Antiohia , cel mai proeminent reprezentant al noii triadologii nicheene, a prezidat primele întâlniri Din cei de părinți care au venit la Consiliu, aproape jumătate erau susținători ai lui Meletius Printre ei s-au numărat și Arhiepiscopul Constantinopolului, Sf Grigorie Teologul și Sf Chiril al Ierusalimului, Sf Grigore de Nyssa, Sf Amfilochie din Iconium Au fost invitați și de episcopi macedoneni, dar au părăsit în curând capitala fără a ajunge la împăcarea cu Biserica, după care au fost condamnați de Conciliu Nu existau legați romani la Conciliu, deoarece Papa Damas la acea vreme însuși intenționa să convoace un Conciliu Ecumenic și se aștepta ca ierarhii din Răsărit să vină la Roma Acest lucru, însă, nu s-a întâmplat - Sinodul Ecumenic a avut loc la Constantinopol, unde legații romani nu au fost niciodată trimiși După moartea subită a lui Meletios, Sinodul din Antiohia a fost prezidat de Grigore Teologul În ciuda faptului că Roma și Alexandria au făcut lobby pentru candidatura oponentului lui Meletios, Peacock, pentru scaunul vacant, majoritatea antiohienilor ortodocși au venit în sprijinul unuia dintre preoții lui Meletios, Flavian Sf Grigorie Teologul, care a vorbit pentru Păun, a demisionat din funcția de arhiepiscop al capitalei, iar în locul său, Nou (din , de fapt din ) Arhiepiscopul Constantinopolului Sf Grigorie Teologul nu a putut prezida Sinodul din cauza numirii neautorizate a lui Maxim Cynicus la catedrala mitropolitană de către Petru al Alexandriei (cf mai sus) Necanonicitatea acestei prevederi a fost deja recunoscută la Consiliu, cf drepturi - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor la sugestia ep Diodor din Tars, a fost ales bătrânul senator Nectarie, care la vremea aceea nici măcar nu primise botezul Sub conducerea noului arhiepiscop Nectarie ( - ) Sinod și s-a încheiat în iunie Imp Teodosie I, printr-un edict din august , a aprobat hotărârile Sinodului (Cod Theod XVI ) Ținerea celui de-al Doilea Sinod Ecumenic poate fi numită, fără exagerare, un eveniment epocal în istoria Bisericii Ecumenice Conflictul dintre Constantinopol și Alexandria a fost rezolvat, catedrala mitropolitană a fost ocupată de un arhiepiscop care a mulțumit toate părțile Nectarul În Antiohia, Flavian I a devenit arhiepiscop - astfel s-a rezolvat și disputa dintre meleți și pauliniști (deși Biserica Apuseană avea o altă părere și aici - ea a rămas în comuniune cu Păunul) În epistola canonică a Conciliului (mai târziu împărțită în reguli) scaunului de la Constantinopol i se atribuie un loc al doilea onorabil în ierarhia Bisericilor Locale după tronul papal roman (dreapta ) Aceasta a marcat formarea unui sistem de patriarhie cu membri (așa-numita "pentarhie") - Roma, Constantinopol, Alexandria, Antiohia, Ierusalim După cum a arătat istoria ulterioară, Alexandria nu a acceptat pierderea locului doi în ierarhie, care anterior îi aparținea Roma nu a fost de acord cu formularea Canonului , deoarece ridicarea scaunului de la Constantinopol, care nu a avut succesiune apostolică, a pus sub semnul întrebării însuși principiul originii apostolice a celor mai importante scaune - și de aici și principiul primatului în Biserica Scaunului Romei a Sf aplicația Petru ca primul dintre apostoli Într-adevăr, motivul atribuirii locului al doilea scaunului mitropolitan a fost că Constantinopolul este "a doua" sau "Noua Romă" Cu alte cuvinte, criteriul "apostolicității" scaunului a fost înlocuit în de criteriul "capitalitei", cu care Roma Veche nu putea fi în niciun fel de acord Din cauza acestor diferenţe fundamentale cu caracter eclesiologic, Roma până în secolul al XIII-lea nu a recunoscut oficial forța juridică a regulii a III-a a Sinodului II Ecumenic În sfera dogmei ecleziastice, Sinodul a rezumat o perioadă lungă și dificilă de dispute cu arienii Astfel, canonul I al Sinodului afirmă fidelitatea Bisericii față de definiția credinței Primului Sinod Ecumenic și condamnă ereziile Eunomienilor, Anomeanilor, Arienilor (Omienilor) sau Eudoxienilor, Semi-Arienilor sau Doukhoborilor, Sabellienilor, Marcelienilor, Fotinienilor , și apolinarieni Activitatea celui de-al doilea Sinod Ecumenic este legată de apariția Crezului, cel mai răspândit în Orient, Niceo-Constantinopol - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Crezul Niceno-Constantinopolitan La Sinod a fost adoptat un nou Crez, care este necesar pentru diversele nevoi ale Bisericii: mărturisire de credință, Botez, vestire etc Conform celor mai recente cercetări, noul Simbol la nivelul întregii Biserici nu a fost o versiune corectată și completată a celui dintâi, Simbolul Nicee, ci a fost compilat din nou pe baza simbolului Bisericii din Ierusalim Crezul de la Niceea a existat destul de mult timp împreună cu Crezul de la Constantinopol ca o mărturisire de credință autorizată (de exemplu, dreptul al Sinodului III Ecumenic din interzice întocmirea unui alt Crez decât Crezul de la Niceea) Principalele diferențe formale și de fond dintre cele două simboluri pot fi reprezentate de următoarea listă: Ca incorect, cuvintele "din esența Tatălui" sunt eliminate Deoarece fiecare Persoană a Treimii posedă esență divină, atunci a spune "din esența Tatălui" este același lucru cu a spune că Fiul provine din propria Sa esență S-au înlăturat cuvintele simbolului de la Niceea despre Hristos: "(Prin care s-au întâmplat toate ) atât în cer, cât și pe pământ", pentru a nu da motive să-l considerăm pe Fiul în spiritul platonismului drept Logos -Demiurg, completând lucrarea Tatălui (Creatorul vizibilului și al invizibilului) Conform acestei formule, Fiul nu este al doilea Creator-Demiurg, ci partenerul unic al lui Dumnezeu Tatăl în crearea lumii create Împotriva vechilor concepții niceene ale lui Marcellus din Ancyra, pentru a indica plinătatea naturii divine în Hristos, în Simbol sunt introduse cuvintele: "înainte de toate veacurile" și "Care Împărăție nu va avea sfârșit" Aceasta include, de asemenea, adăugiri despre "Fiul șezând de-a dreapta Tatălui" și "venirea cu slavă" pentru judecată asupra celor vii și morților Împotriva lui Apolinar, pentru a indica plinătatea naturii umane în Hristos, se adaugă dogma "întruparii din Duhul Sfânt și Maria Fecioara" și "întruparii" Se adaugă și cuvintele despre răstignire, îngropare și înviere "a treia zi, după Scripturi" După cuvintele "Și în Duhul Sfânt" se adaugă teologia Duhului Sfânt (pneumatologie): în timp ce Duhul Sfânt, deși nu este numit Dumnezeu (pentru a face compromisuri cu macedonenii șovăitori), însă, limbajul folosit despre slăvirea și închinarea Duhului împreună cu Tatăl și cu Fiul indică natura Sa divină Nu există anatematisme în noul simbol, ci din vechile simboluri locale, mărturisirea de credință "într-o Biserică Sfântă, Catolică (Catolica) și Apostolică", "una - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor botezul" și speranța "învierii morților și viitoarei vieți veșnice" În această ediție, Crezul a primit o formă armonioasă și sistematică de termeni: Cred într-un singur Dumnezeu, Tatăl Atotputernic, Creatorul cerului și al pământului, al tuturor lucrurilor vizibile și nevăzute; și într-un singur Domn Iisus Hristos, singurul Fiu al lui Dumnezeu, născut din Tatăl înainte de toate veacurile, Lumină din Lumină, Dumnezeu adevărat din Dumnezeu adevărat, născut, nu creat, având o singură esență cu Tatăl, prin care au fost toate lucrurile creată; de dragul nostru, oamenii, și de dragul mântuirii noastre, a coborât din ceruri, a luat trup de la Duhul Sfânt și de la Maria Fecioara și s-a făcut om; răstignit pentru noi sub Pontiu Pilat, suferind și îngropat; și a înviat a treia zi, după Scripturi; și S-a înălțat la cer și șade de-a dreapta Tatălui; şi venind iarăşi cu slavă să judece vii şi morţi, a căror împărăţie nu va avea sfârşit; iar în Duhul Sfânt, Domnul, dătătorul de viață, purceind de la Tatăl, S-a închinat și slăvit în egală măsură cu Tatăl și cu Fiul, care au vorbit prin prooroci; Și într-una, Sfântă, Catolică și Apostolică Biserică Mărturisesc singurul Botez pentru iertarea păcatelor Ceai (sperăm că așteaptă) pentru învierea morților şi viaţa veşnică viitoare Amin (traducerea mea - Ed ) După Sinodul II Ecumenic, simbolul de la Niceea a continuat să fie folosit în Biserică multă vreme, până când a fost înlocuit de simbolul Niceo-Constantinopolitan Aceasta din urmă este mărturisirea oficială a Bisericii Răsăritene (Ortodoxe) de astăzi Întrebări de securitate pe această temă Ce trăsături ale terminologiei au distins teologia "Noua Nicenă" de "Vechea Nicenă"? Ce partide și curente au existat în Biserică înainte de Sinodul II Ecumenic? Care dintre ei erau ortodocși, care apoi au fost condamnați ca eretici? Descrieți cauzele schismei antiohiene din La ce conciliu și cum s-a încercat să soluționeze diferențele dintre antiocheni? - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Care au fost principalele teze ale ereziei lui Apolinar din Laodiceea, condamnată de Sinodul II Ecumenic? Care au fost premisele și sarcinile Sinodului II Ecumenic? În ce măsură au fost rezolvate? Descrieți mersul Sinodului II Ecumenic De ce arhiepiscop Constantinopol St Grigorie Teologul nu a putut prezida primele ședințe ale Sinodului? Care au fost rezultatele Sinodului II Ecumenic în domeniul administrației bisericești? Care au fost rezultatele Sinodului II Ecumenic în domeniul dogmei bisericești? Literatură suplimentară pe această temă Asmus V , prot , Tsypin V , prot Sinodul II Ecumenic // PE T IX M , S - Maksimovici KA Personalitate și "spațiu" în poezia lui Grigore Teologul // Vestnik PSTGU Ser : Teologie Filozofie Problemă ( ) pp - Mihailov P B Vasile cel Mare // PE T VIL M , S - , - Fokin A R Grigory Nyssky // PE T XII M , S - Shmaliy V , preot Apolinarism // PE T III M , S - Shmaliy V , preot Apollinaris din Laodicea (junior) // PE T III M , S - Shmaliy V , preot Arianism // PE T III M , S - II D Hristologie după (Cu A Medvedev, cu participarea preoților D Pashkov și KA Maksimovici) Originile controversei hristologice Premise teologice pentru disputele hristologice din secolele V-V trebuie căutat chiar la începutul istoriei Bisericii Desigur, apostolii înșiși aveau deja o anumită idee despre Hristos, deși la acea vreme ideile hristologice nu primiseră încă acea formă rafinată teologic, ca în Crezurile și orosurile de mai târziu ale Sinodelor În textele Noului Testament, putem vedea doar contururile cele mai generale ale acelor idei despre care vor argumenta ulterior școlile teologice opuse, grupurile naționale și forțele politice Pe de o parte, ideile primilor creștini despre Hristos se întorc la "cristologia" iudeo-creștină Cuvântul "hristologie" este cuprins între ghilimele, deoarece concepțiile hristologice ale acestui grup de creștini nu existau sub forma unui simbol doctrinar, ci mai degrabă ca element al predicării și, probabil, al practicii rugăciunii Scriitori bisericești de mai târziu, confruntați cu teologic - - II Istoria dogmelor Combaterea ereziilor cu ideile acestei ramuri originale a creștinismului, a condamnat-o drept erezie Reprezentantul tocmai acestei tendințe hristologice a fost, după cum am menționat deja, principalul ideolog al dinamismului, Pavel de Samosata (vezi mai sus, p ) Această direcție a gândirii teologice este mult mai rău reprezentată în sursele scrise decât teologia greacă a apologeților Iar în Noul Testament, o colecție exclusiv greacă, putem vedea doar ecouri slabe ale acestei tendințe Această viziune crește, desigur, din iudaism Faptul este că însuși cuvântul "Hristos", pe care toți europenii l-au asociat de mult timp cu Dumnezeu-omul, nu avea inițial o afiliere atât de clară și lipsită de ambiguitate "Hristos" este o traducere literală în greacă a cuvântului ebraic "Mashiach" (în transmisia greacă: "Mesia"), care poate fi tradus în rusă ca "Unsul", "Unsul" (cf mai sus, p ) Acest cuvânt și-a avut istoria înainte de apariția creștinismului În Vechiul Testament, este folosit destul de des și nu numai în legătură cu venirea Mesia, care va face ceva măreț, ci și în raport cu mulți oameni care existau deja - regi și patriarhi ( Sam XXIV, ; Is XLV, ; Ps XVII (XVIII), ; CIV (CV), ) Erau înzestrați cu un har divin deosebit, dar totuși erau oameni, cu patimile, slăbiciunile și nașterea trupească și moartea lor Și erau oameni în primul rând Prin urmare, când un creștin din evrei, care era, de exemplu, Sf apostolul Petru, s-a adresat iudeului (Fapte II, - ), principalul său destinatar, cu predica doctrinei, și a spus că îl predică pe Mesia Isus, cel mai probabil a înțeles cuvântul "mesia" în mod obișnuit, sens antic evreiesc - ca uns regal al lui Dumnezeu, fără a asocia acest nume cu divinitatea persoanei lui Isus însuși Nu putem judeca cu exactitate amploarea unui astfel de fenomen precum hristologia iudeo-creștină, dar nu există nicio îndoială că a fost larg răspândit în Orientul roman, mai ales în rândul popoarelor de limbă semitică: evrei, sirieni, aramei, arabi etc precum şi în ţinuturile persane Nu întâmplător, în viitor, școala de teologie antiohiană, mai răsăriteană, va deveni fortăreața nestorianismului O altă tendință este "teologia logosului Noului Testament" pe care o găsim în scrierile apostolilor Ioan și Pavel Acolo, Isus este Dumnezeu (Logos), Cuvântul lui Dumnezeu, Unicul Său Fiu Născut, deși încă nu se vorbește despre egalitatea Sa esențială cu Dumnezeu Tatăl El a participat la crearea lumii și El mântuiește oile Sale credincioase Gnosticii, care s-au bazat pe această tradiție, reprezintă o extremă - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) este gradul de dezvoltare al acestei tendințe, care se numește docetism (vezi mai sus, p ) Abordări contradictorii, datorită acestor două tendințe, observăm în cadrul creștinismului bisericesc Teologii ortodocși, în diferite grade impregnați de teologia platoniciană, toți recunosc logosul, componenta pretemporală a omului-Dumnezeu Pe parcursul secolelor II-III principalele eforturi teologice au vizat fundamentarea şi dezvoltarea tocmai a acestei teologii "logos" Prin urmare, întrebările despre natura umană a lui Hristos practic nu au apărut Au existat destule probleme asociate cu înscrierea creștinismului în contextul intelectual al epocii, menținând în același timp principiul fundamental al monoteismului pentru iudaism Și deși în secolele V-VI Gnosticii și creștinii evrei nu au mai participat la dezvoltarea teologiei bisericești, mai existau oportunități de dezvoltare a ideilor bazate pe intuiții similare Tradițiile teologice, denumite în mod obișnuit școlile alexandrine și antiohiene, au încercat să înfrâneze forțele politice și ecleziastice aprinse din secolele V-VI, care pentru o parte a Bisericii s-au încheiat în sinteza calcedoniană, iar pentru cealaltă parte în cădere din trupul Bisericii Cu toate acestea, deja în teologia creștină timpurie se poate discerne o diferență foarte importantă de terminologie Unii autori folosesc în mod regulat cuvântul "carne" (vâslă greacă^) când descriu natura umană a lui Hristos, în timp ce alții preferă cuvântul "om" (greacă avarsolod) Conform tradiției consacrate, ele sunt de obicei numite curente Logos-Sarks (viitoarea școală alexandriană) și Logos-anthropos (viitoarea școală din Antiohia) Cu toate acestea, chiar și pentru această diviziune, o demarcație teritorială clară este necaracteristică De exemplu, Origen și St Se știe că Chiril din Alexandria a trăit în Alexandria, dar aparținea ramurii Logos-anthropos, care mai târziu avea să fie asociată cu Antiohia Susținătorii direcției "Logos-Sarks" (sau așa-numita "Cristologie de jos") au postulat doar Întruparea Cuvântului, fără să spună nimic despre sufletul și mintea omului în Hristos, în timp ce adepții "Christologiei de sus" ( "Logos-anthropos") a susținut că Hristos a acceptat pe lângă trup și plinătatea naturii umane - i e atât sufletul cât și mintea Apolinarismul În a doua jumătate a secolului al IV-lea pentru prima dată în Biserică există o dispută de anvergură legată de hristologic - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Probleme Vinovatul disputei a fost Apollinaris, Episcop Laodiceea (anii ai secolului al V-lea) Ideea lui Apollinaris că în Hristos Logosul a înlocuit mintea omenească cu Sine Însuși a fost puternic condamnată la Sinodul al II-lea Ecumenic de la Constantinopol, deoarece a presupus caracterul incomplet al naturii umane percepută de Mântuitorul (vezi mai sus, p ***) ) Este important de subliniat că, pe lângă propriile reflecții, Apollinaris s-a bazat și pe deja amintita tradiție teologică "alexandriană" "Logos-Sarks" De fapt, el a fost unul dintre primii care a încercat să dea o formulare detaliată a acestei doctrine Cunoscut pentru prietenia sa cu St Atanasie cel Mare, care a refuzat să-l condamne până la sfârșitul vieții sale ( ) Sf însuşi Atanasie, fiind un adept al școlii Logos-Sarks, demonstrează în scrierile sale un stil teologic apropiat de Apollinaris Ei au fost uniți și prin aderarea lor la triadologia nicenă Apollinaris a fost multă vreme singurul episcop din Orient care a recunoscut Crezul de la Niceea La Apolinar a fost că Sf Vasile cel Mare (care nu și-a dezvoltat încă pe deplin doctrina despre Sfânta Treime) pentru o explicație a credinței de la Niceea Celebrul luptător de erezie St Epifanie al Ciprului a regretat deschis că un soț atât de vrednic devenise eretic Au fost două cele mai importante consecințe ale condamnării apolinarismului Mai întâi, a fost creat un precedent pentru condamnarea învățăturii teologice care a apărut din ramura Logos-Sarks De acum și până la apariția numelui "monofizitism", susținătorii ramului "Logos-anthropos" și-au acuzat oponenții că urmează învățăturile lui Apollinaris A doua consecință a fost mai banală Cert este că elevii lui Apollinaris, după ce l-au condamnat pe profesor, au decis să-i sacrifice numele pentru a-și păstra învățătura Ei au înscris unele dintre scrierile sale cu numele unor scriitori creștini autorizați de atunci - Sf Atanasie, Sf Papa Iulius al II-lea și Sf Grigore din Neocezareea (Făcător de minuni) Aceste scrieri au fost numite mai târziu "falsuri apolinariene" Sub numele lor, au supraviețuit parțial până astăzi În perioada studiată, aceste scrieri fals înscrise au fost folosite de Sf Chiril al Alexandriei în polemica cu Nestorius Deși Cyril a citat rar aceste cărți falsificate, ele au avut o influență clară asupra gândirii sale teologice Una dintre cele mai importante împrumuturi a fost formula lui Apollinaris "Natura unică a lui Dumnezeu Cuvântul întrupat", care va fi discutată mai jos - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) După condamnarea lui Apollinaris, are loc o scurtă înflorire a ramurii "Logos-anthropos", care este asociată în principal cu Școala din Antiohia, fondată de Diodor din Tars (sau Tars), unul dintre profesorii Sf Ioan Gură de Aur Printre altele, fiind, precum Sf Grigore Teologul, un adept al neoniceismului, Diodor a scris tratate împotriva vechiului Apolinar Niceean pe probleme hristologice Învățăturile lui Diodor din Tars și Teodor din Mopsuestia (preotul D Pașkov) Diodor din Tars (c - înainte de ), opunându-se activ lui Apolinar, a vrut să sublinieze plinătatea naturii umane în Hristos El a distins "Fiul lui Dumnezeu" de "Fiul Mariei și descendentul lui David" Acest lucru a fost destul de firesc pentru școala antiohiană de teologie și exegeză, care era interesată în primul rând de latura pământească a vieții lui Hristos În sistemul încă nedezvoltat de terminologie folosit de Diodor și de adepții săi, conceptele de "natura" (fshy;), "ipostas" (vnbsgtasgk;) și "persoană" (schyuasopov) au fost folosite, de regulă, în mod sinonim Această ambiguitate terminologică a dus nu numai la distincția în Hristos a două "ipostasuri", dar a implicat și pericolul de a separa "omul" și "Dumnezeu" Iată ce i s-a întâmplat lui Diodor: el a interpretat unitatea în Hristos a naturii divine și umane mai degrabă într-un sens moral decât în sens esențial El a plecat de la presupunerea că asemănarea poate fi percepută numai de la fel Cuvântul etern al lui Dumnezeu nu se poate uni în mod natural cu fiul muritor al Mariei El a înțeles întruparea Fiului ca infuzia (evoikt|ok;) a Divinității într-un om perfect, asemănătoare cu infuzia lui Dumnezeu într-un templu El nu a acceptat două nașteri ale Fiului lui Dumnezeu, adică nașterea efectivă a Fiului și Cuvântul lui Dumnezeu din Maria Maria l-a născut doar pe omul Hristos, descendent al lui David: "Să nu credeți că Dumnezeu Cuvântul este fiul Mariei Un muritor dă naștere unui muritor, consubstanțial în natură și trup, și nu îndrăznește să recunoaștem două nașteri ale lui Dumnezeu Cuvântul: una pre-eternă, cealaltă în vremurile din urmă Prin urmare, "cel născut din sămânța lui David" poate fi numit Fiul lui Dumnezeu "nu prin natură, ci prin har" (carity hai oѵ fpasi) Următorul pas va necesita în mod logic o distincție în Hristos și două persoane unite "prin har" Astfel, Diodor a devenit un fel de precursor al nestorianismului Cei mai cunoscuți teologi dintre ucenicii lui Diodor au fost Sf Ioan Gură de Aur, Teodor de Mopsuestia și Nestorie Constantin •PG , - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor tinopolsky Ioan Gură de Aur în omiliile sale nu s-a cufundat în profunzimea problemelor teologice, transmițând o învățătură bisericească complet pură, verificată la acea vreme Principalul exponent al hristologiei "răsăritene" a fost teologul remarcabil al acestei epoci, Teodor de Mopsuestia Originar din Antiohia, a condus biserica Mopsuestia din Cilicia din până în A scris destul de multe tratate teologice și exegetice, dar lucrările sale au ajuns până la noi doar fragmentare O mare parte din ceea ce a scris s-a pierdut, deoarece îndoieli serioase cu privire la ortodoxia sa au apărut după , iar după condamnarea la Sinodul V Ecumenic ( ), lucrările sale au fost distruse într-o manieră organizată ca eretice Cu toate acestea, la Sinodul III Ecumenic de la Efes au fost citate fragmente din tratatele sale, care au supraviețuit până în zilele noastre Pe baza acestor citate, suntem acum în măsură să evaluăm doctrina teologică a lui Teodor Citind pasajele existente, avem impresia că Teodor rupe cadrul hristologiei profesorului său Diodor, în contrast cu care Episcopul de Mopsuestia vrea să afle cu toată certitudinea calea unirii în Hristos a două naturi perfecte, Divină și uman În construcțiile sale, o polemică energică cu hristologiile ariene și apolinariene este clar vizibilă În termeni generali, sistemul lui Theodore este prezentat în forma următoare Dumnezeu Cuvântul a luat de la Maria un om perfect, Isus din Nazaret, și l-a înviat din morți Din această afirmație, cu o logică inexorabilă, el ajunge la recunoașterea a două persoane în Hristos: "Când deosebim între naturi, vorbim despre natura desăvârșită a lui Dumnezeu Cuvântul și persoana desăvârșită; nu se poate vorbi de esență fără chip În mod similar, să vorbim despre natura perfectă a omului și despre chip Și numai atunci când ne referim la "contact" vorbim de o singură persoană" (PG , ; traducerea mea După cum vedem, Teodor folosește conceptul de auvâcpeia "contact", care a fost folosit înaintea lui (de exemplu, de Sfântul Vasile cel Mare) într-un context complet ortodox, denotând unitatea Divinului și umanității Teodor (și după el Nestorius) începe să folosească acest concept într-un mod original, implicând evident contact moral, și nu unitate reală, și este gata să numească doar acest "contact" "o singură persoană" Astfel, în învățătura sa, unitatea persoanei nu este recunoscută ca reală, ci doar ca aparentă Mai exact, el este gata să recunoască - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Hristos, doar unitatea voinței și acțiunii, anticipând în mod neașteptat erorile monoteliților Mai mult, pentru a lămuri "contactul naturii", el face o analogie cu locuința lui Dumnezeu în sfinți: "Noi înțelegem locuința în interior nu la fel [ca la apostoli și în general la toți drepții] - o asemenea nebunie să nu ni se întâmple niciodată, - ci ca la Fiul" (PG , ) În consecință, diferența dintre drepți și "Fiul lui David" însuși în raport cu unitatea cu Dumnezeu apare la Teodor nu ca fiind calitativă, ci doar cantitativă De aici provine o altă trăsătură importantă a erorii sale - doctrina perfecțiunii morale treptate a lui Isus Dumnezeu Cuvântul începe să locuiască în Isus Hristos din momentul concepției Sale supranaturale, dar "contactul" lor la început rămâne relativ neterminat În timpul vieții sale pământești, Hristos este desăvârșit moral, iar unitatea cu Dumnezeu Cuvântul se realizează din ce în ce mai deplin Cel mai important eveniment al vieții Sale pământești este botezul în Iordan - etapa de tranziție de la viața sub lege la viața sub har Theodore și-a trăit viața fără critici serioase și a murit înconjurat de adepți și admiratori Ulterior, a fost canonizat de nestorieni ca sfânt Nestorie al Constantinopolului și Sf Chiril al Alexandriei (preot D Pashkov) În , sub patronajul celui mai apropiat consilier al împăratului Teodosie al II-lea, eunucul Chrysaphius, arhimandritul Nestorius al Antiohiei (c - c , arhiepiscop de Constantinopol în - ) a ocupat scaunul Constantinopolului în A fost elevul lui Teodor de Mopsuestia Învățătura lui teologică a fost influențată și de Diodor din Tars Nestorie nu a introdus nimic nou în dogma antiohiană stabilită Asemenea învăţătorilor săi, el a recunoscut în Hristos două naturi perfecte, numindu-le şi două "ipostaze" Dumnezeu Cuvântul nu poate îndura nimic din ceea ce este caracteristic omului - nașterea, moartea și toate celelalte stări de suferință "intermediare" Dumnezeu Cuvântul a locuit o persoană, de aceea este mai bine să o numim pe Fecioara Maria nu Maica lui Dumnezeu, ci Maica lui Hristos Dumnezeul Cuvântului și omul în care locuia El aveau o singură persoană (ttsedstzhov) "în demnitate și onoare" kai tіtsg]), adorată din toată creația Numai în sensul unei singure demnități sau onoare comune a celor doi Hristos este numit "o singură persoană" Această idee se dezvăluie cel mai bine în cuvintele sale: "Separ naturile și unesc închinarea" (Faptele Sinodelor Ecumenice T I C ) - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Cu predicile sale, Nestorie a provocat foarte curând un protest violent din partea turmei sale mitropolitane În ziua Bunei Vestiri, , o predică anti-nestoriană a fost rostită de un fost pretendent la catedrala mitropolitană, Mt Proclus Kizichesky, viitor arhiepiscop Constantinopol ( - ) Cu toate acestea, Nestorius a continuat să-și dezvolte public gândurile Odată a fost insultat de scolastul (avocatul) Eusebiu (care mai târziu a devenit episcop în orașul tracic Dorilea), care a întrerupt predica lui Nestorie cu exclamația: "Nu, Logosul veșnic însuși s-a supus unei a doua nașteri", numindu-l pe cuvintele lui Nestorius o minciună și o blasfemie Principalul adversar al lui Nestorius a fost Sf Chiril al Alexandriei ( - ) Atât metoda teologică, cât și limbajul teologic al tendinței alexandrine nu erau cele cu care erau obișnuiți în Siria La fel ca teologii "răsăriteni", Sf Chiril nu distinge terminologic între "ipostas", "față" și "natura" Sfântul Chiril a pornit de la faptul că Însuși Dumnezeu Cuvântul este singurul centru, subiectul întregii vieți personale a Omului-Dumnezeu Nașterea Maicii Domnului este a doua Sa naștere, liberă după trup: "S-a născut în trup, nu în așa fel încât un om simplu să se fi născut întâi din Fecioară, iar după aceea Cuvântul S-a pogorât peste El " (Faptele Sinoadelor Ecumenice T I C ) "Trupul a fost făcut împreună cu propriul al Cuvântului, și nu orice persoană separat și separat, nu alta decât El, Hristosul și Fiul înțeles Așa cum trupul fiecăruia dintre noi este numit al nostru, pentru că există separat - este al lui, așa ar trebui să ne gândim la unicul Hristos Dumnezeu Cuvântul, după ce și-a asumat natura umană pentru Sine, a rămas același ca înainte de întrupare; nimic în el nu s-a schimbat; dar El a luat omenirea în unitatea ființei Sale Tot ceea ce trupul și sufletul uman au îndurat, El Însuși a experimentat, pentru că sunt propriul Său trup și suflet Lipsa de dezvoltare menționată mai sus a aparatului conceptual în hristologie (Sf Chiril identifică cel mai adesea "natura" și "ipostas") îl face pe Sf Cyril să vorbească nu numai despre "legătura prin ipostază", ci și despre "conectarea prin natură" Cu toate acestea, expresia "prin natură" nu înseamnă pentru el altceva decât realitatea unei uniri, și nu o fuziune, ci o pierdere a proprietăților esențiale Sfânta Fecioară a născut trupeşte pe Dumnezeu, ipostatic unită cu trupul, de aceea spunem că este Maica Domnului (Ioel - PG , ) Din momentul unirii, teologul trebuie să privească la Hristos doar din punctul de vedere al unității, Acest lucru a fost observat în special de Sf Ioan Damaschinul (PG Col ) - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) și să nu afirme dualitatea în acest întreg viu unic (o astfel de dualitate poate fi asumată doar în abstract, înainte de alăturare) Chiril recunoaște diferența dintre cele două naturi în Hristos doar teoretic (khata tsovg|ѵ tr]ѵ tesoriаѵ) În distribuirea cuvintelor evanghelice ale Sf Chiril a văzut împărțirea singurului Hristos în două părți independente El a considerat conceptul de "așezare" (Evo(хт|оід) inacceptabil, deoarece implică o simplă locuire, și nu unitate Faptul că Logosul divin însuși a devenit subiectul acțiunilor și stărilor naturii umane este dincolo de înțelegerea umană Dar această iubire divină manifestată pentru omul căzut, iar a nega acest lucru ar însemna, după Chiril, a nega misterul întrupării Apostolul vorbește despre Unul Născut, că El, "fiind bogat, S-a făcut sărac pentru noi" ( Cor VIII, ), că "S-a smerit, a luat chip de slujitor" (Fil II, ), adică a acceptat tot ce este uman În același timp, din păcate, Sf Chiril a folosit scrieri false inscripționate cu numele Sf Atanasie, care nu erau altceva decât lucrările lui Apollinaris (despre "falsurile apolinariene" vezi mai sus, p ) Prin aceasta, el a adus asupra sa o atitudine extrem de suspectă în cercurile teologilor sirieni - în primul rând din Theodorshpa din Cirus și Andrei din Samosata Formula apolinariana "firea unică a lui Dumnezeu Cuvântul întrupat" se găsește în el alături de expresia "unicul ipost al Cuvântului întrupat" (PG , ) Sfântul Chiril a înțeles această expresie ca "o singură persoană divino-umană" El a scufundat împrumuturile involuntare de la Apolinar în contextul raționamentului său teologic cu un conținut complet ortodox Se poate spune că Sf Chiril a negat umanitatea lui Hristos nu în plinătatea ei (ca Apollinaris), ci în individualitatea sa (adică în prezența unui ipostas sau a unui chip) O numim pe Fecioara care L-a născut Maica Domnului, pentru că, după umanitatea percepută, tocmai din Ea s-a născut ipostasul divin Pregătirea și convocarea Sinodului III Ecumenic de la Efes (S A Medvedev) Sf Chiril a fost un apărător activ al intereselor Scaunului din Alexandria și un politician priceput, iar pentru el întărirea Constantinopolului în treburile bisericești era extrem de nedorită Unchiul lui Chiril și predecesorul Scaunului din Alexandria, experimentatul politician bisericesc Teofil ( - ) era deja intrigant împotriva Constantinopolului când Sf Ioan Gură de Aur a încercat să extindă drepturile mitropolitului în Asia Mică și chiar l-a chemat, Teofil, la curtea bisericii, care - - IL Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor a dus în la depunerea lui Hrisostom la catedrala infamă de sub Stejar Acum la St Chiril, a devenit posibil să se repete campania victorioasă împotriva Arhiepiscopului Antiohiei de Constantinopol Cu toate acestea, nu trebuie să credem că Cyril a fost condus doar de motive politice Sf însuşi Chiril (deși nu în mod public, ci în scrisori private) a considerat cu siguranță întemeietorul ereziei împotriva căreia s-a opus nu Patriarhului Nestorie, ci lui Teodor de Mopsuestia În public, a vorbit doar despre nestorianism, transpunând astfel dezacordul său dogmatic cu patriarhul mitropolit într-un plan politic Astfel, o serie de motive - diferențele teologice, interesele politice bisericești ale Alexandriei și exemplul unui unchi victorios - l-au împins pe patriarhul voinic în conflict cu Constantinopolul Pentru a te ajuta, St Chiril a decis să-l cheme pe Papa Celestin / ( - ), care era nemulțumit de Nestorius din cauza acceptării de către acesta a călugărilor pelagieni schismatici După ce l-a informat pe papa despre situația actuală și și-a asigurat consimțământul pentru acțiuni active (cu atât mai mult cu cât Sinodul Roman din august a condamnat învățăturile lui Nestorie), Sf Chiril adună un sinod la Alexandria (noiembrie ), care primește compozițiile Sf Chiril anatematisme împotriva învățăturilor lui Nestorie (deși fără a-i menționa numele) Aceste anatematisme au fost trimise lui Nestorius pentru semnare Le-a trimis înapoi fără să semneze, dar le-a atașat propriile anatematisme Teologii estici i-au venit in ajutorul lui Nestorie, printre care si Teodoret din Cir ( - c ), care l-a acuzat pe Sf Chiril în apolinarism Întrucât conflictul a crescut și nu a vrut să se estompeze de la sine, împăratul Teodosie al II-lea, la cererea lui Nestorie, a convocat Sinodul III Ecumenic în orașul Efes Cu toate acestea, Sinodul nu a mers așa cum se așteptau susținătorii Arhiepiscopului de Constantinopol În primul rând, episcopul Memnon al Efesului, ca și Sf Cyril, a fost într-un sens politic un adversar al lui Nestorius Mitropolia din Efes era o biserică puternică Pelagianismul este o mișcare morală și teologică specială printre creștinii din Roma și Africa de Nord Întemeietorul doctrinei - Pelagius a propovăduit libertatea deplină a voinței umane și capacitatea omului de a obține mântuirea pe cont propriu, ceea ce a dus la negarea doctrinei păcatului originar și a predestinației divine Controversa pelagiană a izbucnit la începutul secolului al V-lea și a continuat până la interzicerea pelagianismului printr-un decret imperial în și a Consiliului Local Cartaginez în Cel mai proeminent oponent al pelagianismului a fost blzh Aurelius Augustin - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) a fost centrul bazat pe autoritatea ap Ioan Teologul și, fără îndoială, ar fi trebuit să devină un patriarhat Întărirea Scaunului de la Constantinopol a dus la pierderea semnificației Efesului în Asia Totuși, la acea vreme, Efesul era încă un centru influent și a încercat să reziste extinderii influenței Constantinopolului Prin urmare, însăși numirea Efesului ca loc pentru Sinodul Ecumenic a jucat împotriva lui Nestorie Înainte de începerea Sinodului, toate bisericile locale erau închise pentru nestorieni, procesiuni aduse de Sf Chiril călugării și paravalanii egipteni (vezi mai sus, p ) și episcopii disidenzi au fost intimidați în toate modurile posibile Chiril a adus cu el aproximativ dintre episcopii săi, iar Memnon a adunat Susținătorii Arhiepiscopului Alexandriei erau mai bine organizați și au putut să obțină o majoritate până la începutul Conciliului Dimpotrivă, antiohienii aliați cu Nestorie, conduși de Ioan din Antiohia, nu au avut timp să ajungă la începutul Sinodului În timp ce ajungeau la Efes, Sf Chiril și susținătorii săi au pregătit opinia publică pentru condamnarea lui Nestorius Cursul Catedralei Fiind la două săptămâni distanță, Ioan din Antiohia cu episcopia sa a trimis o scrisoare către Sinod, în care a cerut să-l aștepte dacă se poate, dar dacă a întârziat, atunci să înceapă Sinodul Sfântul Chiril, fără să aștepte pe episcopii răsăriteni, a deschis Catedrala la iunie , în ciuda obiecțiilor reprezentantului imperial Flavius Candidian și a de episcopi La deschiderea Sinodului, care a avut loc în biserica catedrală Sf Maria din Efes, au participat de episcopi Sinodul a fost prezidat nu de mitropolitul din Efes Memnon (cum ar fi fost conform protocolului), ci de Chiril al Alexandriei, care a primit autoritatea de a-l reprezenta pe papa roman Celestin Nestorius, care, în absența principalilor săi aliați, respinsese de trei ori propunerea de a se prezenta la Consiliu, a fost condamnat și demis în lipsă în timpul unei ședințe La Consiliu, anatematisme ale Sf Chiril, însă, nu au fost aprobate ca document doctrinar (oros) Nestorie împreună cu Candidian și câțiva mitropoliți au trimis o plângere împăratului și au început să aștepte sosirea antiohienilor, care a avut loc abia pe iunie, mier Canonul III al Sinodului II Ecumenic, precum și atacul canonic asupra Efesului, care a fost efectuat de Sf Ioan Gură de Aur în Adică, Memnon ia tratat ca eretici chiar înainte de condamnarea generală a bisericii - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor la patru zile după condamnarea lui Nestorie La sosire, au convocat un conciliu special (așa-numitul "Soborik" ) în număr de de episcopi, conduși de Ioan din Antiohia Autonumele acestei catedrale este "Sfânta Catedrală a Eparhiei Răsăritene și a provinciilor Bitinia, Pisidia, Paflagonia, Capadocia II, Europa, Rodopi, Tesalia și Dacia" Părinții acestui sinod (inclusiv cel mai proeminent teolog Teodoret din Cir) au condamnat anatematisme ale Sf Chiril ca eretic, iar învățăturile lui Nestorius au fost recunoscute drept ortodoxe Sf Chiril din Alexandria și Memnon din Efes au fost destituiți, iar adepții lor au fost excomunicați din Biserică Astfel, la Efes, de fapt, au existat două consilii care au luat hotărâri opuse Împăratul a fost dezamăgit de despărțire Pentru a rezolva problema, el a ordonat să aștepte noul său reprezentant și să organizeze o nouă ședință comună Cu toate acestea, ambele părți au respins această propunere sub pretextul că deciziile cu adevărat ortodoxe au fost luate doar la consiliul lor Situația s-a schimbat din nou la sosirea legaților papali - Episcopii Arcadius și Proektus și Presbiterul Filip, care au exprimat voința întregii vaste Biserici occidentale și, bineînțeles, au luat partea Sf Kirill La a doua și a treia sesiune a Conciliului din și iulie a fost citită o scrisoare către Sinodul Papei Celestin, iar legații romani s-au alăturat condamnării lui Nestorie Pe și iulie, la Sinodul pentru comportament non-canonic, Ioan din Antiohia și întreaga sa "catedrală" au fost excomunicați până la pocăința completă În ajunul Sinodului, Ioan din Antiohia a încercat, în conformitate cu împărțirea civilă a imperiului, să-și instaleze mitropolitul în Cipru Cu toate acestea, ciprioții s-au opus încălcării libertății lor La a șaptea ședință a Sfatului din august (se citește "iulie"), la cererea Mitropolitului (Constanței) cipriot Riga și epp Zenon și Evagrie, a fost confirmată independența Bisericii Cipriote față de Antiohia (cf Efes ) Astfel, s-a pus o limită întăririi Scaunului Antiohiei, care concura cu Alexandria în Răsărit După Sinod, principalul apărător al Constantinopolului, Sf Chiril și Alexandrienii au devenit un binecunoscut lider spiritual arhi- Un număr atât de mic de episcopi răsăriteni se datorează faptului că numărul participanților la sinod nu a fost determinat dinainte cu precizie și antiohienii au ajuns în cel mai mic număr posibil După Efes, s-a ținut un conciliu în Antiohia, la care au participat de episcopi - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Mandrita dalmata, care a părăsit chiar izolarea de de ani pentru a-l influența pe împărat Acest lucru nu a făcut decât să sporească confuzia, ca urmare a căreia Teodosie a emis un document întocmit foarte viclean, conform căruia împăratul, parcă, nu a observat scindarea care a avut loc Sinodul, fără a menționa esența hotărârilor sale, a fost declarat valabil, toate interdicțiile pronunțate erau împotriva lui Nestorie, pe de o parte, și a Sf Chiril și Memnon, pe de altă parte, au fost recunoscuți ca legitimi, iar părinții Consiliului au fost rugați să-și continue întâlnirile Desigur, împăratul a înțeles că în Biserică s-a ivit o schismă, dar a încercat să vindece acest ulcer prin mijloace vădit nepotrivite, și anume creând înfățișarea păcii și armoniei Un reprezentant special al împăratului a fost trimis la Efes - "comiterea recompenselor sacre" (de fapt ministrul Finanțelor) Ioan, care a închis trei destituiți la ambele consilii și a cerut ca ambele părți ireconciliabile să-și întocmească Crezurile, chemând astfel, dacă nu pentru direct, apoi cel puțin către un dialog absent O astfel de expunere a fost oferită doar de către răsăriteni, iar Sf Chiril și susținătorii săi nu au urmat chemarea împăratului Văzând insolubilitatea situației, Teodosie a chemat oficial reprezentanții ambelor părți În acest moment, Nestorius nu a suportat tensiunea și (poate simțindu-se vinovat pentru despărțire) a cerut să fie scos de la amvon înapoi la mănăstirea sa din Antiohia Curând, în locul său, nu fără influența partidului pro-alexandrian, a fost numit un arhiepiscop Maximian ( - ) Astfel, esterii și-au pierdut cel mai puternic apărător După aceea, i-a fost mai ușor pentru oscilanta și slabă voință Teodosie să ia decizia finală Cu toate acestea, reacția lui a fost din nou ambivalentă și compromițătoare El a emis două decrete de închidere a Consiliului, probabil destinate două facțiuni în război Într-unul dintre decrete, împăratul a menționat depunerea Sf Cyril și Memnon, dar nu în celălalt Chiril a interpretat acest al doilea decret în favoarea sa și s-a retras calm la Alexandria Acordul din După schimbul de anateme din timpul Sinodului III Ecumenic, împăratul a trebuit să împace în grabă ambele grupuri Ca urmare a eforturilor comune ale reprezentantului imperial, notarul Aristolau și Ioan din Antiohia și Sf Chiril din Est a reușit să fie convins să semneze o declarație de compromis de credință Documentul a fost adresat celor de episcopi, reprezentanți ai ambelor părți - - IL Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Este citat în St Chiril către Ioan din Antiohia "Să se bucure cerurile": "Mărturisim că Domnul nostru Iisus Hristos, Unul Născut Fiu al lui Dumnezeu, este un Dumnezeu desăvârșit și un om desăvârșit cu suflet și trup rațional; că S-a născut înaintea veacurilor din Tatăl după Dumnezeire, în zilele din urmă pentru noi și pentru mântuirea noastră din Fecioara Maria - după omenire; că El este consubstanțial cu Tatăl în Divinitate și consubstanțial cu noi în umanitate, pentru că a existat o unire a două naturi (natura) De aceea, mărturisim un singur Hristos, un singur Fiu, un singur Domn În acest concept de unire netopită, o mărturisim pe Sfânta Fecioară Theotokos, pentru că Dumnezeu Cuvântul S-a întrupat și s-a făcut om, iar din însăși concepția s-a unit cu Sine templul primit de la Ea Știm că unii teologi fac comune Evanghelia și cuvintele apostolice despre Domnul, ca referindu-se la o singură Persoană, în timp ce alții se despart în raport cu două naturi (natura) și leagă pe cei evlavioși cu Divinitatea lui Hristos și pe cei smeriți cu umanitatea "( Fapte Sob T I S ) Această formulă doctrinară de compromis a fost întocmită pe baza mărturisirii de credință, pe care antiohienii au prezentat-o înapoi la Efes la cererea împăratului Principala trăsătură a acestei formule este absența în ea a expresiei "unire după ipostas", inacceptabilă pentru antiohieni, din al -lea anatematism al Sf Chiril - la urma urmei, Nestorie și susținătorii săi nu puteau recunoaște în Hristos doar "un singur ipostas" (identificat de ei cu "natura") Așadar, noua formulă hristologică, folosind o terminologie general acceptabilă pentru toți, a fost salutată de ambele părți ca punând capăt conflictului Răsăriții au acceptat mesajul Sf Cyril ca o respingere a ceea ce, în învățătura sa, le părea o concesie față de apolinarism Așa a înțeles acest mesaj cunoscutul teolog oriental Yves din Edessa ( - , - ), care a transmis un mesaj despre evenimente episcopului persan care simpatiza cu nestorienii Mare În scrisoarea sa, Yves a definit mesajul Sf Chiril ca rod al pocăinței Cei care nu s-au alăturat din partea de est au fost exilați Nestorie, în ciuda renunțării sale voluntare, nu a fost lăsat în Antiohia, ci exilat în Egipt Cu toate acestea, victoria lui St Cyril nu era complet și lipsit de ambiguitate El și-a atins scopul detronându-l pe Nestorius din motive doctrinare, dar nestorianismul sub forma învățăturilor lui Teodor de Mopsuestia a continuat să existe în Orient - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Apariția monofizitismului Condamnarea lui Nestorie a devenit punctul de plecare pentru formarea unei noi tendințe teologice în hristologie - monofizitismul Formarea finală a doctrinei monofizite, împreună cu dezvoltarea paralelă a teologiei ortodoxe ("calcedoniene"), a durat aproape un secol În prezent, termenul generalizat de "monofizitism" pentru a caracteriza învățăturile hristologice ale Bisericilor necalcedoniene nu este recunoscut de toată lumea Datorită diverselor temeiuri istorice și teologice, aceste învățături sunt uneori preferate să fie numite "anti-calcedonieni", iar reprezentanții lor - "anti-calcedoniți" În manualul nostru se adoptă denumirea tradițională Baza monofizitismului este învățătura bisericească antică, care avea atât manifestări ortodoxe, cât și eretice Printre teologii pe care monofiziții îi considerau predecesori , un loc aparte îl ocupă Sf Chiril al Alexandriei Hristologia sa, percepută în mod deosebit de un număr de adepți ai săi, a devenit pentru ei calea către despărțirea de Biserică În emoția victorioasă de după Sinodul III Ecumenic printre susținătorii Sf Chiril, stările de spirit au domnit, împingându-i să-l condamne pe Teodor din Mop-suestia Au realizat identitatea teologiei lui Nestorius și Teodor, continuitatea lor directă Cu toate acestea, în timpul vieții Sf Chiril a preferat să înfrâneze zelul susținătorilor săi, asigurându-i că mărturisirea în sine, reprezentată de antiohieni, este complet ortodoxă Teologia Sf Chiril nu este la fel de dezvoltat ca al adversarilor săi - Theodore, Theodoret și chiar Nestorius Cu toate acestea, are o integritate și o logică internă Se bazează pe o respingere categorică a doctrinei "doi Fii" Cu toate acestea, după depunerea lui Nestorie, Sf Cyril era gata să cedeze celor "estici", dezvoltând în același timp idei care aveau să fie folosite ulterior de monofiziți Toate lucrările sale destinate uzului extern (discursuri, mesaje oficiale, formule publice, tratate) operează cu formula "o ipostază" Deci, în cursul controversei teologice cu nestorianii, Sf Chiril a folosit de mai multe ori o expresie împrumutată din falsurile apolinariene, care mai târziu a devenit simbolul principal al monofizitismului - "natura unificată a lui Dumnezeu Cuvântul întrupat" in orice caz Apollinaris, desigur, nu a fost inclus în acest număr - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor în a -a epistolă către Nestorie, Chiril spune exact același lucru, însă, în loc de "natură", el folosește termenul "ipostas": "unicul ipostas al lui Dumnezeu Cuvântul întrupat" Dualitatea naturii în Hristos în teologia Sf Cyril este slab exprimat Se spune adesea despre conservarea proprietăților naturii sau despre combinarea lor într-o singură natură-ipostas O versiune timpurie a celor anatematisme este practic o critică a terminologiei nestoriene, care a dat naștere într-adevăr ideii a doi fii Dar în procesul de condamnare, s-a dovedit că cele răsăritene sunt o forță impresionantă, pe care deocamdată era mai bine să nu o deranjeze În același timp, în scrisori private, Chiril promovează formula apolinariană, pe care o considera patristică Mai mult, dă argumente împotriva a două naturi-ipostaze, pe care monofiziții le vor folosi ulterior împotriva calcedoniților, considerându-i nestorieni Aparținând școlii Logos-Sarks, St Chiril a văzut baza teologiei sale în unitatea ipostasului lui Hristos și identitatea Lui cu Logosul preexistent Unicul Fiu este Fiul etern al lui Dumnezeu Tatăl La reproșurile Orientului în apolinarism, Sf Chiril a obiectat că a recunoscut plinătatea naturii umane în Hristos, inclusiv mintea și sufletul, și l-a condamnat pe Apolinar Monofiziții, precum St Chiril, gândit și în termenii școlii Logos-Sarks și a recunoscut formula "firea unificată a lui Dumnezeu Cuvântul întrupat" Această natură nu este natura oricărui fiu al lui David, ci natura originară, ipostaza Logosului Astfel, în formula Sf Chiril și adepții săi de mai târziu, termenul "natură" a fost folosit uneori în sensul de "ipostas", în timp ce oponentul său ideologic Teodor de Mopsuestia a fost exact opusul - termenul "ipostas" a fost folosit în sensul de "natură" (cf deasupra tezei lui Teodor despre "două ipostaze" în Hristos) Astfel, nefericita confuzie a conceptelor ambigue de "natură" și "ipostas" a dus mai întâi la împărțirea Bisericii în două tabere - nestorienii și susținătorii lui Chiril al Alexandriei, iar apoi - deja după Sinodul IV Ecumenic - în astfel de tabere -numiți monofiziți (susținătorii unei singure naturi-ipostas în Hristos) și diofiziți (susținătorii a două naturi cu o singură încarnare) Destul de caracteristică este decizia Sf Chiril a întrebării despre ignoranța lui Hristos cu privire la viitor și creșterea Lui Se rezolvă în acest fel: toate afirmațiile care indică limitările umane ale lui Hristos în materie de cunoaștere sunt declarate a fi divin - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Crestin ( - ) cu baston Isus știa totul pentru că El este Dumnezeu, dacă uneori pare altfel, înseamnă că El își ascundea pur și simplu înțelepciunea și omnisciența divină nelimitată Deși St Chiril nu a fost cu siguranță un monofizit, dar monofiziții au făcut toate eforturile pentru a-și folosi moștenirea teologică în construirea doctrinei lor Consiliile din - Archim Evtikh Primul monofizit condamnat pentru ideile asociate cu Sf Chiril, devenit Eshikh ( - după ) - arhimandrit al mănăstirii lui Iov din Eudom de lângă Constantinopol și părintele spiritual al celui mai apropiat demnitar al împăratului, eunucul Chrysafios Eutychus a aparținut susținătorilor Sf Chiril, a participat la Sinodul III Ecumenic, a fost strâns asociat cu cercurile curții Pe fondul frecvenței crescute după moartea Sf Chiril îi atacă pe răsăriteni pentru a-i obliga să accepte anatematisme în întregime, la cererea noului arhiepiscop al Antiohiei Domna //( - ) , în , s-a ținut sub conducerea Sf Flavian ( - ) Acuzația împotriva lui Eutychus a fost întocmită de Bp Eusebiu de Dorilei Eutychus a fost însărcinat cu o înțelegere literală a anatematismelor Sf Chiril în sensul unității depline a Divinității și umanității în Hristos cu concluzia despre singura "natura" a Cuvântului întrupat După refuzurile repetate de a se prezenta la curtea catedralei, Eutychus a apărut totuși în fața catedralei Aici, în timpul procesului credinței sale, Eutychus a făcut o serie de declarații care au fost condamnate ca eretice Astfel, Eutih ne-a negat inițial unirea chiar și a două naturi și a lui Hristos consubstanțial conform umanității , deși mai târziu, la același sinod, a fost nevoit să le admită pe ambele Cu toate acestea, el a refuzat să anatemizeze expresia "o singură natură", deoarece se presupune că se găsește la părinți (în primul rând la Sfântul Chiril ), și Forma numelui său Evtikhiy, care se găsește adesea în literatura în limba rusă, este eronată Adică cea mai radicală declarație publică a credinței Sf Kirill El era nepotul lui Ioan din Antiohia Ne amintim de el ca fiind unul dintre primii luptători împotriva ereziei lui Nestorie Recunoașterea unei astfel de conexiuni a devenit un loc obișnuit, de exemplu, printre monofiziții moderați Totuși, aici Eutychus se arată ca un monofizit extrem De fapt, Sf Chiril folosește formula "o singură natură" doar ca parte a formulei "o singură natură a Fiului (Cuvântul) întrupat" Cuvântul "natura" din această formulă este destul de identic cu termenul "ipostas" - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor a formulat clar ceea ce mai târziu va fi numit monofizitism: "Mărturisesc că Domnul nostru a fost format din două naturi înainte de unire, iar după unire mărturisesc o singură natură" Drept urmare, Eutychus a fost condamnat pentru apolinarism, lipsit de preoție și stareț După aceea, s-a adresat pentru ajutor mitropoliților și patriarhilor din Est și Vest, și chiar către împăratul Teodosie al II-lea însuși Ca urmare a eforturilor depuse de Eutychus, această poveste a provocat o rezonanță uriașă a cerut împăratul de la arhiepiscop Flavian al mărturisirii de credință, și a întocmit un document care poate fi considerat unul dintre primele simboluri ale hristologiei ortodoxe, cu mărturisirea a două naturi după unirea într-un singur ipostas ("Hristos după întrupare este de două naturi, într-una Ipostas și o singură persoană, un singur Hristos, un singur Fiu, un singur Domn) De fapt, putem numi Sf Flavian și Eusebiu din Dorylaia Calcedonites la Calcedon De dragul reconcilierii dintre cele două partide bisericești, Teodosie a sugerat ca Flavian să-l ierte pe Eutic cu condiția ca acesta din urmă să recunoască Crezul de la Niceea și hotărârile Sinodului III Ecumenic, dar patriarhul a refuzat, provocând nemulțumirea împăratului Teodosie a decis să sprijine Scaunul Alexandriei (și, în consecință, ramura Alexandriei a teologiei) Influența atotputernicului lucrător temporar, eunucul Chrysafius, care era fiul spiritual al lui Eutychus, a avut și ea efect Pentru a rezolva conflictul, Teodosie a convocat un nou consiliu la Efes Locul în sine trebuia să stabilească direcția lucrării sale teologice Era de așteptat ca catedrala să devină un nou triumf al Alexandriei ortodoxe asupra ereticului Constantinopol în persoana recalcitrantului Flavian Consiliul era condus de arhiepiscop Dioscor al Alexandriei ( - ), nepot și succesor al Sf Cyril pentru conducerea departamentului Reprezentanții imperiali erau de partea lui Dioscor și Eutychus Dioscor i-a înlăturat din funcție pe legații papali, dintre care unul era viitorul papă, și apoi pe diaconul Ilarius Epistola Papei Leon / ( - ) către arhiepiscop Flavian (așa-numitul Tomos către Flavian), care ar putea fi interpretat în sens teologic ca diofizit, nu a fost niciodată citit (conținutul său va fi discutat mai jos) Procesul în sine a fost efectuat pe un St Flavian, susținătorul său, Eusebiu de Dorileus, nici măcar nu avea voie să participe la întâlniri S-a exercitat o presiune puternică asupra participanților la catedrală, inclusiv prin introducerea în sală a gardienilor înarmați și îndepărtarea forțată a celor care nu erau de acord În aceste condiţii Flavian - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) a fost găsită vinovată de erezie, destituită și trimisă în exil Teologului-șef al Orientului, Teodoret, i s-a interzis să vină la catedrală și a fost condamnat în lipsă împreună cu Salcia din Edessa Aceeași pedeapsă s-a întâmplat cu Eusebiu din Dorileu și Domnus din Antiohia, deși acesta din urmă nu a îndrăznit să-l apere pe Flavian Ortodoxă a fost proclamată învățătura Sf Chiril, formulat în cele anatematisme ale sale, și Eutychus a fost justificat și readus la rangul de arhimandrit Din durerea Sf Flavian a murit trei zile mai târziu, dar a reușit să facă apel la Papa Leon Eusebiu de Dorileus a reușit să scape din arest și a ajuns la Roma Papa Leon I, împreună cu catedrala sa (din același an), a refuzat să recunoască hotărârile Sinodului de la Efes (care, cu mâna sa ușoară, după aceea a devenit cunoscut drept "tâlhar") și a cerut un nou diavol Marcian ( - ) să convoace un nou Sinod Ecumenic în Italia Totuși, din cauza situației militare dificile din Occident , împăratul a ordonat să se țină un Sinod la Niceea Ulterior, Calcedon , aproape de capitală, a fost ales ca locație pentru aceasta Sinodul Ecumenic GV de la Calcedon Nu ultimul rol în realizarea acestui eveniment semnificativ a fost jucat de o schimbare bruscă a puterii Împăratul Teodosie al II-lea, sub care Sinoadele din Efes din și , care au avut succes pentru episcopii alexandrini, a murit în ca urmare a unui accident, fără a lăsa fii Sora sa mai mare, de vârstă mijlocie și necăsătorită, Pulcheria ( - ) a urcat pe tron Datorită tradițiilor patriarhale străvechi, o femeie nu putea conduce statul singură, așa că l-a luat ca soț pe bătrânul senator Markian (la vremea aceea avea de ani) Pulcheria a fost foarte evlavioasă și venerată Sf Flavian După urcarea ei pe tron, rămășițele mărturisitorului au fost transferate la Constantinopol Vântul politic care i-a favorizat pe monofiziți a suflat acum în cealaltă direcție Alinierea forțelor și începutul Catedralei Condamnarea lui Dioscor Toți acești factori externi nu au putut să nu influențeze cursul Sinodului, dar, în ciuda acestui fapt, Calcedonul a fost poate cel mai exemplar dintre toate Sinoadele Ecumenice Dacă partidul monofizit nu a putut să se exprime la Consiliu în forță, atunci cel puțin a încercat în mod activ să influențeze anumite aspecte ale activităților Consiliului Cu sa- În anul conciliului, hoardele lui Attila au fost înfrânte pe câmpurile Catalaunilor În prezent este o suburbie a Istanbulului, pe malul asiatic al Bosforului - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Încă de la început, toți participanții la Sinod au fost împărțiți în două părți, dintre care una era episcopii Egiptului, Palestinei și Iliricului cu liderii lor, conducătorii consiliului "tâlharului" În primul rând, Dioscor însuși poate fi atribuit conducătorilor acestui partid, dar a fost deja acuzat de la bun început Legații romani, episcopii Pashazin și Lucențiu și presbiterul Bonifaciu, au cerut chiar ca Dioscor să fie înlăturat și procesul să fie efectuat în lipsă, pentru că deja îl considerau un uzurpator al puterii papei la ultimul conciliu Legații, cu atitudinea lor fermă împotriva Scaunului din Alexandria și stăruința lor în a planta învățăturile lui "Tomos către Flavian" nou aduse la estul imperiului, au fost una dintre forțele care se opuneau monofiziților S-au aşezat între două cete de episcopi în locul judecătorilor şi arbitrilor, împreună cu reprezentanţii împăratului , care au încercat să-şi răcorească ardoarea şi să respecte interesele statului Grupul opus monofiziților au fost episcopii din Orient, Asia și Tracia Mulți dintre episcopii de ambele părți au fost la un moment dat membri ai consiliului "tâlharului" La prima întâlnire, Dioscor s-a justificat în mod activ Acuzatorii, al cărui șef era Eusebiu de Dorileu, care a fost demis la consiliul "tâlharului", au decis să se concentreze pe latura disciplinară Au fost anunțate câteva detalii triste ale consiliului "tâlharului", pentru care Dioscor a fost chemat la răspundere A încercat să dea vina pe copreședinții consiliului "tâlhari" prezenți aici, care ca răspuns l-au acuzat că organizează teroarea morală Prima întâlnire s-a încheiat cu arestarea lui Dioscor și a cinci dintre foștii săi copreședinți Dar mai târziu, el singur a fost destituit, după ce a trecut de un al doilea proces la a treia sesiune Cât despre complicii săi, ei au fost retrocedați ulterior Consiliului, pentru a întocmi redefinirea definitivă Începutul luptei dogmatice Evaluarea laturii disciplinare a catedralei "tâlhari" nu a fost singura sarcină cu care se confruntau părinții din Calcedon Când Dioscor a reușit să traducă conversația în St Flavian, s-a dovedit că un număr de episcopi sunt de acord cu condamnarea acestuia din urmă Viitorii monofiziți s-au referit la lucrările lui St Chiril al Alexandriei În același timp, Sinodul III Ecumenic nu a pus capăt disputelor nestoriene și, deși Nestorius murise deja în acel moment, profesorul său Teodor de Mopsuestia El a lipsit în cea mai mare parte a Consiliului - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) era încă venerată în Orient Apărătorul lui Nestorius Theodoret era și el în viață Inițial, el nu a fost invitat la Consiliu, dar legații romani au insistat asupra sosirii lui La una dintre ultimele ședințe ale Consiliului, după aprobarea definiției dogmatice, au cerut o anatemă împotriva lui Nestorie Theodoret s-a conformat, dar nu i s-a permis să-și prezinte punctele de vedere (poate pentru a evita noi dificultăți teologice) Dându-și seama că în chestiunea împărțirii Bisericii, o singură decizie disciplinară, chiar dacă adevărată, nu este suficientă, reprezentanții împăratului au cerut participanților să furnizeze mărturisiri de credință scrise cu referire la texte autorizate, care au inclus, în special, anatematisme de St Chiril și Tomos ai Papei Leon cel Mare către Flavian Cu toate acestea, până la a doua întâlnire, s-a dovedit că nimeni nu și-a asumat o astfel de muncă Unii au afirmat că nu este necesar să se definească o nouă credință și că a fost suficient doar să semneze Tomos of Leo Tomosul lui Leu este unul dintre cele mai importante documente ale acelei ere teologice, care a avut o mare influență asupra cursului evenimentelor ulterioare În primul rând, trebuie să ne amintim că acesta a fost un mesaj papal care a fost considerat în Occident ca obligatoriu A prezentat o declarație de credință pe care Răsăritul a trebuit să o accepte sub pena de excomunicare papală Urgența situației a fost că Papa Leon părea să aibă o idee vagă despre terminologia teologică a Orientului Fiind vorbitor nativ al limbii latine, autorul nu părea să știe că cuvântul "ipostas" există în limba greacă Cel puțin Leul nu folosește acest cuvânt, înlocuindu-l cu termenul latin persona "persoană, persoană" Pe alocuri, limbajul lui Tomos este obscur - de exemplu, atunci când Leul vorbește despre dualitatea imaginilor sau despre singura Față a Omului-Dumnezeu Monofiziții erau destul de dezgustați de dualitatea acțiunilor, pe care o considerau adesea pentru dualitatea actorilor, dar Papa Leon subliniază destul de clar unitatea subiectului în Hristos, folosind pronume personale și adesea folosind expresia "o persoană" (care , totuşi, monofiziţii au interpretat ca o concesie către nestorianism) ) Două "natură" care acționează după propriile proprietăți, o "persoană" și nici o singură mențiune de "ipostas" - așa au văzut monofiziții în Tomosul papal La Consiliu, a devenit clar că anumitor reprezentanți ai partidului mono-fizit nu le-au plăcut anumite expresii din Tomos De mier expresia lui Nestorius "Chipul unității" - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Potrivit acestor oameni, a fost necesar să se verifice terminologia lui Thomos conform textelor Sf Kirill Odată cu înlăturarea lui Dioscor, grupul de episcopi egipteni și-a pierdut capul și nu a putut decât să facă aluzie la exprimarea dezacordului cu formulele dogmatice ale Calcedonului Episcopii ilirieni și palestinieni și-au exprimat îndoielile cu privire la Tomosul lui Leu Am citit multe texte diverse, dar nu am luat o decizie Cu toate acestea, după trei întâlniri, l-au recunoscut în continuare drept ortodox Susținătorii lui Dioscor l-au recunoscut și ei pe Tomos (și au fost înapoiați la Consiliu) Astfel, a patra ședință a Consiliului de la Calcedon a fost capitularea partidului monofizit Definitia dogmatica a Sinodului de la Calcedon La a cincea sedinta a fost aprobata celebra formula doctrinara - definitia dogmatica (oros) a Sinodului de la Calcedon Partidul Monofizit și-a jucat rolul în istoria compilației sale Părinții care s-au adunat la Sinod nu au ars de dorința de a întocmi vreo definiție a credinței Totuși, autoritățile, care priveau spre viitor și doreau să scape de schisma hristologică, au intenționat să folosească o asemenea adunare de episcopi de autoritate pentru a uni în cele din urmă Biserica Ca urmare, Constantinopol St Anatoly ( - ) a fost însărcinat să elaboreze o definiție a religiei (oros), care urma să fie luată în considerare la Conciliu Patriarhul Anatoly a venit din Alexandria, a fost hirotonit diacon de Sf Kirill A participat la Sinodul III Ecumenic din Înainte de consiliul "tâlharului", a slujit ca apocriziar (trimis) al Scaunului din Alexandria din Constantinopol A fost ales patriarh în noiembrie , după consiliul "tâlharului" În a semnat Tomosul Papei Leon cel Mare și a luat parte activ la Sinodul IV Ecumenic Pe baza situației care s-a dezvoltat în Biserică, aceasta trebuia nu numai să exprime adevărata părere a Bisericii despre Hristos, ci și să condamne extremele deja revelate Compilat ținând cont de Tomos Leo, crezul lui Anatoly a stat la baza ediției finale a Calcedon Oros Părinții Calcedonului au făcut o singură modificare versiunii inițiale - și anume, au înlocuit expresia "din două naturi" cu expresia "în două naturi" Această formulă, care, de fapt, este cheia de a distinge Ortodoxia de Monofizitism, a fost introdusă în oros la cererea directă a reprezentanților împăratului De acum înainte, o astfel de teologie era considerată ortodoxă, în care Hristos a fost conceput "în două naturi" cu o precizare - "necontopită, neschimbătoare, nedespărțită, nedespărțită" Această urmă a Antiohiei - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Hristologia a fost echilibrată de cuvinte destul de în spiritul Sf Cyril că "proprietățile fiecăreia dintre cele două naturi sunt combinate într-o singură Persoană și un singur ipostas" Acest amestec neobișnuit de terminologii era de origine eterogene, care mai târziu a luat forma "două naturi într-un singur ipostas" și a devenit cel mai important rezultat teologic al Sinodului de la Calcedon Învățătura Bisericii despre cele două naturi în Hristos a fost formulată în orosul Sinodului astfel: "De aceea, urmând sfinților părinți, toți învățăm la unison să mărturisim pe unul și același Fiu, Domnul nostru Iisus Hristos, desăvârșit în Divinitate și desăvârșit în umanitate, Dumnezeu cu adevărat și om cu adevărat , același dintr-un suflet rațional și un trup, consubstanțial cu Tatăl în Divinitate și același consubstanțial cu noi în umanitate, asemănător cu noi în toate, cu excepția păcatului, născut înainte veacurile de la Tatăl în divinitate, și în zilele de pe urmă pentru noi și pentru mântuirea noastră de la Fecioara Maria Theotokos după omenire, unul și același Hristos, Fiul, Domnul, Unul-Născut, în două firi, necontopite, neschimbat, nedespărțit, inseparabil cognoscibil, astfel încât diferența dintre cele două naturi să nu fie tulburată de unire, dar cu atât mai mult proprietatea fiecărei naturi este păstrată și unită într-o singură Persoană și un singur Ipostas - nu în două persoane tăiate sau împărțite, dar unul și același Fiu și singurul Dumnezeu Cuvântul, Domnul Isus Hristos, ca în zel, profeții (învățat) despre El și (cum) Domnul Isus Hristos însuși ne-a învățat și (ca) ne-au predat Simbolul Părinților (Fapte Univers T III S ) Rezultatele și semnificația Sinodului IV Ecumenic Adoptarea acestei formule a marcat o altă încercare, cu ajutorul unei învățături hristologice comune, de a lega Răsăritul, Egiptul, Roma și Constantinopolul, care câștiga putere Fără îndoială, pe lângă redistribuirea canonică a teritoriului, din care Alexandria a plecat fără nimic și care trebuia să întărească alianța învingătorilor, a avut loc un eveniment teologic grandios - de fapt, cea mai importantă reformă a limbajului teologic Reproșurile monofiziților că "nestorianii" răsăriteni au încercat să se răzbune pentru o serie de înfrângeri cu acest Consiliu sunt parțial justificate Dar toate acestea nu ar trebui să ne ascunde faptul că, în ansamblu, însuși spiritul Calcedonului Oros pe fundalul teologiei existente este foarte pașnic și nimic care să semene cu nestorianismul nu este conținut în textul său Componenta teologică în alcătuirea orosului a fost monitorizată de Anatolia Alexandriană a Constantinopolului, iar principalul Teodoret antiohian nici măcar nu i s-a permis să vorbească Tomos of the Lion, care a fost declarat a corespunde cu oros, oricât de ambigu ar suna uneori pentru estul - - II Istoria dogmelor Lupta împotriva ereziilor urechii nu conținea nici doctrina a două subiecte Formularea în sine, așa cum sa menționat deja, a fost o inovație (expresia "în două naturi într-o ipostază" nu a mai fost găsită până acum, cu excepția poate ca parte a unor formule mai extinse) Nu degeaba Părinții Sinodului au proclamat în mod repetat numele Sf Chiril - ei i-au fost într-adevăr în general credincioși atât în ceea ce privește terminologia ("un singur ipostas"), cât și în spiritul învățăturii lor Cu toate acestea, pentru o parte a Bisericii, inovația teologică asociată cu procesul puternicului ierarh alexandrin și respingerea formulei Sf Chiril "o natură a lui Dumnezeu Cuvântul întrupat" nu i-a plăcut În ceea ce privește terminologia, Calcedonul a fost într-adevăr o rafinare (și, prin urmare, într-o oarecare măsură, o abatere de la) formula Sf Kirill Dar foarte mulți în Alexandria și Egipt, devotați fanatic fiecărei litere din lucrările Sf Cyril, a perceput această inovație ca o erezie În plus, nu trebuie uitat că oros a fost doar compus, dar Consiliul nu s-a ocupat de interpretarea lui detaliată Toată lumea spera în principal în acordul episcopilor care au semnat oros Nu a existat încă o teologie care să explice suficient de clar expresia calcedoniană "o singură persoană" Mulți din Orient au interpretat-o drept "unitatea persoanei" a lui Feodor Admiratorii reînviați ai lui Teodor de Mopsuestia au perceput acest Sinod ca pe o ocazie de a-și întări învățătura, după care susținătorii lui Dioscor au bănuit imediat Calcedonul de reabilitarea nestorianismului Oricum ar fi, tocmai din opoziția față de definiția calcedoniană a "o ipostază în două naturi" își începe istoria monofizitismul ca o puternică mișcare schismatică și eretică în Orientul creștin Apariția monofizitismului a devenit complet neașteptată și extrem de negativă pentru Biserică și întregul stat bizantin ca urmare a Conciliului de la Calcedon Prima perioadă a disputelor monofizite ( - ) După Sinodul al IV-lea Ecumenic, dezacordurile dogmatice între diferite părți ale Bisericii au izbucnit rapid Curând a devenit clar că o scindare cu Estul era inevitabilă Ținând cont de legătura strânsă dintre Biserică și stat, caracteristică vremii, aceasta însemna că procesul de reunificare a unor părți ale Bisericii va fi determinat în mare măsură de politica religioasă a guvernului central Prin urmare, epoca disputelor teologice dintre monofiziți ("un-naturaliști") și diofiziți ("doi-naturaliști") ar trebui împărțită în perioade corespunzătoare unei schimbări în politica imperială - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Prima perioadă, când împărații au sprijinit Calcedonul, a durat între și Acest timp acoperă domnia împăraților Marcian, Leo și o parte din domnia lui Zenon până la adoptarea celebrului Enoticon (evenimentele acestei perioade au fost descrise în termeni generali de mai sus, vezi P ) A doua perioadă a disputelor monofizite - acesta este timpul acțiunii lui "Enotikon" și "felixovaraskol" - a durat de la la (vezi mai sus, p ) Acoperă domnia lui Zenon, Anastasia ( - ) și primul an al lui Iustin ( - ) Formal, aceasta a fost o încercare de a construi un nou acord între părțile în conflict pe o bază comună, dar de fapt a însemnat întărirea monofizitismului, care avea acum posibilitatea unei existențe libere sub forma unei uniuni a celor mai înalte episcopat cu Constantinopol Această perioadă este cea mai favorabilă perioadă a istoriei bisericii pentru monofizitism Trebuie spus că, parțial, Enotikon și-a îndeplinit funcția, a putut, cel puțin formal (și cu acordul din , lucrurile nu au stat altfel) să unească cele două grupuri principale în război din Bizanț În același timp, Enotikon a adus o serie de divizări Este de la sine înțeles că radicalii de ambele părți nu au acceptat însuși faptul unui acord cu inamicul Deci, în Egipt, s-a format un grup de "akefali" ("fără cap") Inițial, au avut la bază călugării egipteni, care, desigur, fiind oameni foarte sensibili din punct de vedere religios, au refuzat să intre în comuniune cu arhiepiscopul monofizit care a semnat Enoticonul Peter Mong, dar nu l-au anatematizat Iar calcedonitul Akakios a avut probleme cu tronul roman, care la acea vreme era independent de împăratul bizantin Papa Felix ( - ) l-a anatemat pe Akakiy și pe toți cei în comuniune cu el pentru că l-au acceptat pe Peter Mong în comuniune Prin urmare, odată cu adoptarea Enoticonului, în relațiile dintre Constantinopol și Roma a început așa-numita "schismă akakiană" (sau mai degrabă "schisma felixiană" - vezi p ) În Orient, vremea Enoticonului a devenit perioada de glorie a monofizitismului Condus în subteran în timpul domniei lui Leu, a câștigat treptat popularitate acolo Motive posibile pentru întărirea monofizitismului au fost legătura sa evidentă cu învățăturile Sf Chiril, respingerea teologiei Antiohiei de către adversarii lui Chiril, aureola drepților persecutați de puterea drepților asupra lui Dioscor și Timotei Elur și agitația monofizită activă în rândul maselor bisericești - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Succesorul lui Zenon imp Anastasius, care a susținut și Enotikonul, era un monofizit secret El a încercat chiar să-și declare apartenența la această doctrină introducând la Constantinopol așa-numitul adaos "monofizit" la imnul Trisagion - "Răstignește-ne" ( ) Această încercare a fost însă respinsă de oamenii bisericii și inovația a trebuit să fie anulată aproape imediat La sfârșitul domniei sale, Anastasius a îndrăznit să destituie episcopii din Calcedon și să-i pună pe monofiziți în locul lor În plus, monofizitismul împăratului a fost motivul încercării de a-l răsturna de către Vitalian, comandantul trupelor din Tracia, care s-a declarat adept al Calcedonului ( ) În ciuda păcii încheiate de împărat, împotriva lui Vitalian a fost trimisă o armată condusă de nepotul imperial Hypatius, care a fost învins, iar Hypatius însuși a fost capturat Când Vitalian a asediat din nou capitala (în ), Anastasius ia promis lui Vitalian o promovare, bani, întoarcerea episcopilor exilați și o analiză ecleziastică a problemei Sinodului de la Calcedon Cu toate acestea, a fost înșelat, a adunat o nouă armată, a fost învins de focul grecesc ( ) și a fost nevoit să se ascundă până la moartea lui Anastasius Teologia monofizită din a doua jumătate a secolelor V-VI A doua jumătate a secolului al V-lea caracterizată prin dezvoltarea ulterioară a teologiei monofizite În ciuda înfloririi sale violente, nu a fost în niciun caz mereu adânc în domeniul subtilităților teologice și se distingea printr-o sistematizare slabă Diverși reprezentanți ai acestei școli erau adesea ignoranți în ceea ce privește activitățile de felul lor sau se certau între ei Teologia monofizită din a doua jumătate a secolului al V-lea a fost mai degrabă o căutare liberă a unei interpretări a hristologiei Sf Chiril, centrat în jurul termenului "unică natură a lui Dumnezeu Cuvântul întrupat" și respins de diofizitismul calcedonian, decât dezvoltarea consecventă a oricărui subiect de către o școală teologică Unul dintre "luminarii" teologiei monofizite din acea epocă a fost Philoxenus (Xenaia) din Mabbug (între și - ) Acest monofizit sirian, care nu cunoștea limba greacă, a trăit o viață bogată în intrigi și reflecție teologică Studiind deja la școala Edessa, s-a opus rămășițelor doctrinei lui Teodor de Mopsuestia, care prinsese rădăcini acolo La o vârstă mai matură, a luptat cu calcedoniții în Antiohia După introducerea Enotikonului, el a fost hirotonit de către Peter Gnafey întors ca episcop al orașului Mabbug (Hierapolis), în care cultul zeiței fertilității Atargatis a înflorit în acea vreme Când a fost ales în - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Patr Flavian al II-lea al Antiohiei a trecut pe marginea Catedralei din Calcedon, Philoxenus, pe atunci deja un lider spiritual autorizat, a lansat o întreagă campanie împotriva lui, s-a încheiat cu lupte între calcedoniți și monofiziți pe străzile Antiohiei și o catedrală din Sidon ( ) , unde, cu participarea activă a lui Philoxenus, Flavian a fost destituit După arestarea sa în din ordinul imp Justin I a fost trimis în exil și sugrumat acolo În teologia sa, Philoxenus s-a opus cu înverșunare calcidianismului, pe care îl considera identic cu nestorianismul Philoxenus se abate adesea spre Aftartodoceticism (ideea incoruptibilității cărnii lui Hristos, vezi mai jos), care la acea vreme nu provocase încă o scindare în monofizitism Coroana acestei dezvoltări este considerată a fi teologia Patriarhului monofizit Sever al Antiohiei ( - ) El a fost convertit și mutat să devină călugăr de către Bp Petru Iberul (circa - ) După lucrarea de predicare de succes a lui Severus la Constantinopol, imp Anastasius l-a recunoscut ca un candidat demn la tronul Antiohiei, pe care l-a deținut până la abolirea Enotikonului în ) îl consideră pe Severus purtătorul de cuvânt exact al ideilor Sf Cyril, interpretul lui incontestabil Când a început activitatea teologică a lui Sevier, în ambele tabere au apărut noi grupuri și curente Așadar, printre calcedoniți, pe lângă vechii susținători ai Calcedonului, care argumentează într-o manieră încă destul de antiohiană, apar și neo-calcedoniții care încearcă să construiască o apărare a orosului calcedonian, mai înrădăcinată în hristologia Sf Kirill Pe de altă parte, monofiziții (ca și arienii la vremea lor) nu diferă în unanimitate completă între ei Severus a trebuit să cheltuiască multă energie pe polemici cu grupuri monofizite, pe care el însuși cu greu le-ar fi numit frați de credință În primul rând, aceasta a vizat monofiziții extremi, adică susținători fanatici și adesea needucați ai "fuziunii" umanității cu Divinul sau a "dizolvării" acestuia Unul dintre teologi, lupta cu care l-a format pe Sever ca teolog, a fost monofizitul Sergius Grammatik, care a propus interpretarea lui Hristos, care are o singură natură, ca o ființă nouă, fără egal și, prin urmare, are noi proprietăți Ca răspuns, Sevier a creat un bo echilibrat - - IL Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor un sistem statal în care componentele unite în Hristos, deși nu puteau fi numite "natura", și-au păstrat proprietățile, fără a forma o a treia proprietate, intermediară între ele Astfel, proprietatea a fost punctul în care a avut loc diferența dintre Divinitate și umanitate în Hristos, iar orice altceva - persoană, ipostas-natura, voință - era comun și denota un singur subiect Severus, ca majoritatea monofiziților, a recunoscut pe deplin prezența unei esențe umane în Hristos, adică natură abstractă Cu toate acestea, era imposibil să o numim "natură", deoarece "ipostasul" ar fi trebuit să apară imediat în spatele "naturii" (la urma urmei, unul nu poate exista fără celălalt) Prin urmare, pentru a descrie componenta umană, individualitatea umană a lui Hristos, a trebuit să vină cu următorul truc: conform deciziei lui Severus, se poate vedea natura umană, ipostaza și chipul în Hristos, dar nu ca existând în realitate , dar speculativ, "prin imaginare" Adică, dacă avem nevoie, putem separa teoretic, speculativ partea umană de natura unificată a lui Hristos, dar în realitate nu a existat Ca și cum am fi separat în mod speculativ capul unei persoane și am considerat-o separat de restul corpului - dar dacă încercăm să facem acest lucru în realitate, atunci unitatea naturală a unei persoane va fi încălcată și va muri, încetând să mai fie un persoană O astfel de unitate a naturii în Hristos, conform lui Severus, le face o singură natură - "unica natură a lui Dumnezeu Cuvântul întrupat" Elementul uman din această formulă se găsește în cuvântul încarnat Adică, Ființa Divină originală prin Încarnare a devenit nu simplă (adică formată dintr-o singură parte), ci complexă (adică formată din mai multe părți), dar aceasta nu a devenit două naturi Această din urmă formulare a fost percepută ca nestoriană și a condus la doi fii supuși Așadar, în locul "două naturi" calcedoniene, Severus a preferat să vorbească despre o "natura complexă unică", a cărei complexitate era "în raport cu corpul" și "în raport cu proprietatea" Adică, după ce a acceptat un corp uman după întrupare în natura sa unică (și Chalkid-Doniții ar spune - într-o singură ipostază), Dumnezeu Fiul a început să posede și proprietăți omenești Construcția termenului de "natura complexă" la Philoxenus din Mabbug (V V Bolotov, A Kartashev) este respinsă de știința modernă După cum sa menționat mai sus (p ), termenul "natură complexă" apare pentru prima dată în arhiepiscopul arian Eudoxie de Constantinopol ( - ), de la care trece la Apolinar - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Cu toate acestea, în ciuda încercării de a scăpa de contopirea naturilor în Hristos, monofiziții nu au reușit să facă acest lucru complet Hristos a continuat să rămână alături de Sever și de urmașii săi nu atât de Dumnezeu, care și-a luat natura umană, ci de aceeași "ființă nouă", nu ca un om În primul rând, aceasta s-a exprimat în categoria voinței, care, după Severus, era singura în Hristos (două voințe ar însemna prezența a doi supuși voitori), dar în același timp nouă, nu asemănătoare cu cele existente cele - divin-umane Noutatea și unitatea s-au manifestat într-o altă categorie importantă - acțiuni, sau energii (greacă evâpyeia și înseamnă "acțiune") În primul rând, acest lucru poate fi văzut în miracolele lui Isus, care erau o combinație unică de uman și divin Minunile lui Isus au fost un exemplu de acțiune nouă (și, prin urmare, voința, căci acțiunea este rezultatul voinței) De exemplu, mersul pe apă nu este caracteristic nici omului, nici lui Dumnezeu Dar o vedem cu Domnul - prin urmare, aceasta este "acțiunea divină unică", care a fost cu atât mai importantă pentru Severus, cu cât această acțiune a împletit natura divină și umană într-un singur întreg, care a fost numit "unul natură" O singură voință și acțiune fac natura, formată din părți diferite, una Termenul "nou act devoțional" a fost întâlnit pentru prima dată în Areopagită, un corpus teologic de la începutul secolelor V-VI, format din patru tratate și zece scrisori Autorul corpusului a fost un anume creștin care ia o poziție neutră între mono- și diofizitism Acest teolog cel mai talentat s-a prefăcut cu sârguință a fi Dionisie Areopagitul, un personaj din cartea Faptele Apostolilor (XVII, ) Inițial, ortodocșii nu au recunoscut autenticitatea scrierilor areopagite Cu toate acestea, nivelul lor teologic ridicat i-a făcut atractivi pentru susținătorii Calcedonului, care au uitat treptat de originea lor dubioasă Oricum, orientarea generală a Areopagitului nu a afectat hristologia, iar pasajul amintit este unul dintre puținele legate de Întrupare Prin urmare, nu este surprinzător că acest pasaj conține o expresie monofizită Sevier a împrumutat această formulă din acest corpus, înlocuind cuvântul "nou" cu "singur" "Acțiunea unică" din sistemul lui Severus aparține "naturii complexe" a lui Hristos, în care umanitatea este aproape complet dizolvată în Divin și nu are energie (acțiune) proprie Prin urmare, Sevier este un reprezentant al monoenergismului asemănător monofizitismului, recunoscând în Hristos o singură energie, de fapt - - II Istoria dogmelor Lupta împotriva ereziilor este cheski identificat cu acțiunea divină Monoenergismul lui Severus a avut o mare influență asupra ereziei monotelitice de mai târziu (secolul al VII-lea) Odată cu Iustin I ( - ), începe o altă perioadă în care adepții Calcedonului erau la putere (dinastia lui Iustin - - ) Aceasta a fost perioada celei mai mari înfloriri a Imperiului Bizantin, epoca sa de aur Aderarea lui Iustin a fost acceptată cu bucurie de locuitorii Constantinopolului, deoarece el s-a angajat să elimine monofizitismul și să desființeze Enotikonul El nu a fost deosebit de selectiv în metodele politicii sale religioase, care s-a exprimat în persecuția monofiziților Așadar, o mulțime de credincioși din Constantinopol a cerut de la patriarh o anatemă lui Severus, care se afla atunci în Antiohia, ceea ce Iustin a ordonat să se facă - dar Severus a reușit să evadeze în Egipt La urcarea pe tron a lui Iustin, armata a fost nevoită să aprobe oros de la Calcedon Episcopii monofiziți (numărând până la ) sub Iustin au fost expulzați de pe scaunele lor, persecuția călugărilor și laicilor monofiziți a fost desfășurată în mod activ În , "schisma lui Felix" a fost depășită și reconcilierea cu Roma în persoana Papei Hormizd (pentru mai multe detalii, vezi mai sus, p ) Neo-calcedonismul Cu toate acestea, Iustin însuși era un militar ignorant (nici măcar nu știa să scrie și să citească) și multe aspecte ale politicii sale, inclusiv cele religioase, au fost tratate de nepotul său și co-conducător Iustinian, care după moartea sa a devenit împărat ( - -) ) Sub el, monofiziții erau considerați oficial eretici, a căror adunare era interzisă Lor, ca și altor eretici, li s-a interzis să ocupe funcții publice, să se angajeze în jurisprudență și să predea științe liberale - gramatică, retorică, dialectică La începutul singurei sale domnii, Iustinian a continuat vechea tactică de persecutare a monofiziților Cu toate acestea, monofiziții nu au cedat și, într-un spirit complet creștin, din persecuție doar s-au întărit Prin urmare, Iustinian a trebuit, odată cu persecuția, să facă o serie de concesii Dogmatic, acțiunile sale și-au găsit sprijin într-o nouă mișcare teologică, care în istoriografia modernă a primit denumirea de "neo-calcedonism" Reprezentanții săi - non-calcedoniți - au încercat să interpreteze Oros din Calcedon în spiritul Sf Chiril al Alexandriei și astfel a găsit un punct comun cu monofizitismul În plus, monofiziții au ocupat un loc important în politica de creștinizare generală a statului - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Deci, sub Justinian, principatul nubian Nobatia a adoptat forma monofizită a creștinismului, creștinismul sub formă de monofizitism s-a înființat în principatul arab al Ghasanids, vasal al Bizanțului Monofizitul Ioan din Amid (mai târziu Episcopul monofizit al Efesului) a întreprins o campanie pe scară largă pentru a boteza păgânii (și tot felul de eretici extremi, precum maniheii și montaniștii, urâți în special de Justinian) Au fost botezați de mii de oameni (un număr foarte mare la acea vreme), au fost construite de biserici și mănăstiri (cel mai probabil monofizite) Neocalcedonismul a apărut la începutul secolului al VI-lea printre un număr de teologi calcedonieni care au încercat să ofere o interpretare mai "chiriliană" a Orosului de la Calcedon decât a fost cazul în scrierile apărătorilor anteriori ai Sinodului Neo-calcedoniții au interpretat teologia Sf Chiril mai degrabă în spiritul dualității antiohiene a Naturii și unitatea Persoanei Neo-Calcedonismul s-a născut probabil din conștientizarea caracterului nefiresc al divizării continue a Bisericii Este de remarcat faptul că primul său reprezentant a fost fostul radical monofizit, unul dintre liderii acephalos egipteni, călugărul Nifaly La început a respins Calcedonul, dar apoi a trecut de partea calcedoniților și a încercat să creeze o teologie care să satisfacă cerințele ambelor părți Textul "Apologiei Sinodului de la Calcedon" scris de Nifaly a ajuns până la noi doar pe fragmente în scrierile adversarului său, Sevir al Antiohiei Mai târziu, acest model de gândire teologică a găsit mulți susținători printre calcedoniți Este curios că prima acțiune explicită a neo-calcedoniților a fost catedrala din Alexandretta ( - ), care a avut loc în timpul domniei imp Anastasia Apoi, după imp Iustinian a folosit idei "neo-calcedoniene" în scrierile sale teologice, această mișcare a început să capete rapid putere și a înlocuit rapid "vechiul" calcedonism Principalul avantaj al neo-calcedonismului, care a fost folosit în lupta împotriva monofiziților, este considerat a fi o mai mare consistență cu construcțiile triadologice ale capadocienilor Într-adevăr, transferul utilizării terminologice monofizite în domeniul tradologiei a dus la triteism, prezența a trei zei separați (un astfel de curent a existat în monofizitism) Sevier a evitat acest lucru, stipulând mai ales imposibilitatea aceluiași înțeles al termenilor "natură" și "ipostas" în hristologie și triadologie În consecință, nu ar trebui să vedem trei naturi ipostază în Dumnezeu (cum ar trebui să fie obținute conform întregii logici monofizite), deoarece totul este diferit cu Dumnezeu Poate că această obiecție a lui Severus este corectă, - - II Istoria dogmelor Lupta împotriva ereziilor nu neagă însă faptul că neocalcedonismul corespunde mai bine tradiției teologice clasice a secolului al V-lea Formula principală adoptată de neocalcedonism este "o singură ipostază complexă" Apărând cam în același timp cu "natura unică complexă" a lui Sevyr, ea corespundea totuși pe deplin cu Calcedon oros și a contribuit la dezvăluirea pozitivă a învățăturii ortodoxe Ca și în cazul formulei monofizite, conceptul de "o singură natură complexă" înseamnă că din ambele părți ia naștere ceva nou, care nu exista înainte, pentru că ipostaza Logosului înainte de Întrupare nu era complexă Poate că această asemănare cu sevirianismul este legată de dorința de a atrage monofiziții și de a depăși astfel schisma din Biserică, care încă nu a devenit fatală O parte importantă a activității neocalcedoniților a fost și controversa alunecând în scolastică, care, datorită specificului momentului, s-a transformat în capcane terminologice pentru adversari, adesea destul de reușite Teologii neo-calcedonieni nu au uitat un lucru atât de important precum interpretarea autorităților, în primul rând a Sf Cyril, și acele locuri din creațiile sale care vorbeau despre "o singură natură" Iustinian a făcut un pas mare către monofiziți, acceptând toate lucrările Sf Cyril la fel de impecabil Numele neo-calcedonitului Leontius din Bizanț și lucrarea sa "Împotriva falsurilor apolinariene" este asociat cu expunerea finală a acestuia din urmă și cu demonstrarea influenței lor asupra lucrărilor Sf Cyril, deși deja în anii secolul al V-lea acest lucru a fost subliniat de antiohieni Cu toate acestea, toate eforturile neo-calcedoniților s-au dovedit a fi aproape inutile - au reușit să convertească la ortodoxie doar câțiva monofiziți, care au ținut seama de argumente Deși neocalcedonismul a devenit o bază teologică demnă pentru hristologia Bisericii Ortodoxe, capabilă să reziste atacurilor monofiziților și chiar să facă contraatacuri, până la apariția sa, procesele de divizare au mers deja prea departe, ridicate prea mult un val de calmat numai prin mijloace teologice În plus, neocalcedonismul a servit drept stindard al politicii religioase a lui Iustinian față de monofiziți Controversa teopaschită În primul rând, mișcarea lui Iustinian spre apropiere de monofiziți s-a manifestat în așa-numita "dispută teo-paschită" Conform datelor disponibile, un grup de anumiți "călugări sciți", i-a convins pe calcedoniți, chiar și în timpul domniei lui Anastasius, a nominalizat - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) a anulat teza "unul a suferit din cauza Treimii", care la acea vreme suna complet monofizit, semăna cu infama adăugare la Trisagion ("Răstignit pentru noi") și s-a îndepărtat puternic de punctul de vedere al unui număr de calcedoniți din depozitul din Antiohia, îndrumați prin moştenirea lui Teodor de Mopsuestia Această mișcare a fost susținută de Vitalian (vezi mai sus, p ), care venea și el din provincia Scythia și era rudă cu unul dintre călugări În , după respingerea lui Enotikon și instaurarea credinței calcedoniene la Constantinopol, părerile călugărilor sciți, în frunte cu Ioan Maxentius, i-au nemulțumit pe Iustinian și pe călugării-akimiți ("nedormiți"), influenți în capitală Apoi o parte din călugări au plecat la Roma, sperând să primească patronajul papei Hormizd Cu toate acestea, în ciuda dorinței papei de a judeca disputa, el s-a dovedit a fi complet incompetent în această chestiune Călugării, minunându-se de acest lucru, au părăsit Roma, iar Hormizd a trecut de partea adversarilor lor În ciuda opoziției clare a sciților față de doctrina dominantă, împăratul Iustinian a emis în un edict în care a recunoscut expresia "cel a suferit din cauza Treimii" drept ortodox și chiar a scris celebrul imn "Singurul Fiu și Cuvântul lui Dumnezeu" care conţinea în esenţă formula teopaschită "răstigniţi pe Hristos Dumnezeu, cel ce este Sfânta Treime Până la sfârșitul vieții, Iustinian a rămas un susținător al teopachismului El a atenuat temporar persecuția monofiziților și a încercat chiar să aranjeze dispute teologice publice cu aceștia ( sau ) pe baza învățăturii neo-calcedoniene Influența monofiziților la curte și, în general, în capitală a crescut, mai ales având în vedere sprijinul împărătesei Teodora, care a înființat o adevărată mănăstire monofizită în jumătatea ei de palat (se zvonește că aceasta ar fi fost o tactică vicleană a imperialului) cuplu - a menţine unitatea statului graţie exemplului împărătesei) Aceste simpatii ale împărătesei erau legate de faptul că în tinerețe a fost actriță, a dus o viață foarte liberă și a fost instruită pe calea adevărată de către călugării egipteni monofiziți În același an , după un cutremur la Constantinopol, au avut loc tulburări populare, când oamenii, cântând Trisagionul monofizit, au cerut desființarea decretelor calcedoniene, deși în urmă cu de ani au protestat activ împotriva acestui lucru Poate că această performanță l-a determinat pe Justin Nu fără influența ei s-a încercat ridicarea monofizitului Anfim pe catedrala din Constantinopol (vezi mai jos) - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor până la sprijinul final pentru neo-calcedonism Există dovezi că, cu puțin timp înainte de moartea sa, Iustinian a pregătit un edict care introduce doctrina incoruptibilității primordiale a Trupului Domnului, asemănătoare cu doctrina tendinței extreme în monofizitism, Aphthartodoketes (totuși, nu toată lumea recunoaște aceste date ca fiind demn de incredere) Schisma în monofizitism: Aphtardodoketes și Sevirians Dezvoltarea teologică, al cărui principal ideolog a fost Sevir al Antiohiei, a necesitat o separare de forma primitivă a monofizitismului, care era larg răspândită în rândul oamenilor Lupta acestor două curente în cadrul monofizitismului, realizând treptat diferența lor, a dus la o scindare între apthartodokets (susținători ai incoruptibilității cărnii Mântuitorului) și phthartolatrs (închinarea lui Hristos în trupul uman pieritor) Exilat din catedrală, Sever și-a găsit refugiu în Egipt, unde acum nici măcar Iustinian nu îndrăznea să numească un patriarh calcedonit, și unde la vremea aceea, monofizitul Timotei TU ( - ) conducea Biserica Aici Sever a întâlnit învățăturile lui Bishop, care emigrase și el aici Iulian din Halicarnas Esența disputei a fost de a determina modul în care natura lui Hristos este una și unde se află granița dintre uman și divin Punctul cheie al dezacordului a fost definirea trupului lui Hristos înainte de Înviere ca fiind coruptibil (de către Sever) sau incoruptibil (de către Iulian) Logica internă a aftartodoketismului este destul de simplă Se bazează pe aceeași dorință pe care am întâlnit-o cu gnosticii - de a-l îndumnezei pe Hristos pe cât posibil Unii nu au recunoscut deloc un trup omenesc de la El, alții au îndepărtat din trupul Său o serie de proprietăți umane scăzute, din punctul lor de vedere Multă vreme, oamenii obișnuiți, departe de tendințele teologice, pur și simplu ascultându-și pastorul și reinterpretându-i mintal cuvintele după înțelegerea lor, au recurs la mărturisirea "unui naturi" Este de la sine înțeles că tendințe similare au fost întâlnite în scrierile unor teologi monofiziți Aftardodocetismul s-a declarat cu voce tare, confruntat cu monofizitismul moderat al lui Severus Disputa dintre cei doi teologi a dus chiar la tulburări populare Pentru Julian însuși, învățătura lui a fost mai presus de toate o scuză pentru a se apăra împotriva Calcedonului în propriile sale rânduri Învățătura lui a contrazis învățătura lui Severus despre complexitate (dualitate) în ceea ce privește proprietatea Atributele împărțite, conform lui Julian, trebuie să însemne două vehicule împărțite, care conduc la doi Fii supuși Aceasta înseamnă că proprietatea trebuie să fie una și în același timp Divină Această proprietate indică o singură natură Cu exceptia - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Mai mult, pentru Julian, un susținător al teologiei alexandrine, principalul lucru în mântuire este cultul, comuniunea naturii umane cu proprietățile Divinului Astfel, în Hristos, cel stricăcios este înghițit de cel nestricăcios Cu toate acestea, Julian însuși nu a considerat că priva umanitatea lui Hristos de proprietățile sale Moartea, durerea, oboseala, foamea sunt toate consecințele procesului care a măturat natura umană după cădere și care este definit drept "corupție" Trupul și sufletul îndumnezeit al lui Hristos au fost eliberați de păcat și, prin urmare, consecințele acestuia Prin urmare, trupul lui Hristos este incoruptibil încă de la începutul existenței Sale Dacă vedem că Hristos a experimentat așa ceva, este doar pentru că El și-a forțat natura umană să îndure stări de suferință care erau nefirești pentru El Aceasta subliniază, de asemenea, puterea faptei lui Hristos și neobișnuirea morții Sale, căci El a murit pentru păcatele noastre, Care, fiind nemuritor, nu putea și nu trebuia să moară Numeroși susținători ai lui Iulian, sevirienii au început să numească aftartodocete, care pot fi traduse aproximativ ca "fantome nepieritoare" sau "susținători ai docetismului incoruptibil" Această întrebare și reflecțiile teologice legate de ea au condus la o divizare serioasă în Egiptul monofizit Sub Patriarhul Alexandriei Timotei al IV-lea, echilibrul dintre facțiuni a rămas, dar după moartea lui, ambele partide și-au propus candidații pentru Scaunul din Alexandria În același timp, părțile în conflict au fost clar definite Oamenii bisericii l-au propus pe arhidiaconul Timotei pe nume Gaian, care împărtășa părerile lui Iulian, în timp ce clerul mai educat și mai moderat l-a propus ca patriarh pe discipolul lui Sevir Teodosie al III-lea ( - ) Iustinian l-a susținut pe Teodosie și chiar l-a chemat pe Sevirus la Constantinopol, probabil sperând că o scindare între monofiziți îl va face mai îngăduitor Acesta din urmă, la sosirea în capitală, a început să desfășoare intrigi active, în urma cărora a reușit să-și pună susținătorul, episcopul de Trebizond, pe Scaunul Constantinopolului Anfima ( - ) Totuși, de la Roma, la cererea convinsului calcedonit, Sf A sosit Efraim al Antiohiei ( - ), Papa Agapit / ( - ), care a reușit să obțină anularea acestei hotărâri În , la Constantinopol a avut loc un conciliu care l-a condamnat pe Sever și l-a lipsit pe Anfim de catedra Sever a fost nevoit să părăsească Constantinopolul, iar Teodosie, care se afla și el în capitală pentru a sprijini forțele monofizite, a fost plasat în arest la domiciliu, iar în locul său (pentru prima dată din ) Patriarhul Calcedonit Pa- - - II Istoria dogmelor Lupta împotriva ereziilor a condus, ale căror măsuri dure împotriva monofiziților s-au încheiat cu un scandal care a implicat moartea sub tortura propriului său diacon Psoy și depunerea lui Pavel în După încercările de a atrage monofiziții la începutul anilor secolul al VI-lea persecuția a reluat După conciliul din , s-a luat din nou cursul pentru a priva ereticii de o ierarhie legitimă și funcțională prin numirea propriilor episcopi la scaunele ocupate de monofiziți Înainte de aceasta, în ciuda numeroaselor remanieri ale ierarhilor bisericești, ambele grupuri s-au abținut de la a numi episcopi alternativi la aceleași scaune Astfel, crearea unei ierarhii paralele de către Iustinian a fost un fel de pas de disperare după abandonarea politicii de reconciliere și un nou val de represiune Dar politica dură a lui Iustinian i-a forțat pe monofiziți să riposteze Lupta monofiziților pentru păstrarea ierarhiei lor, începută prin ep Ioan din Tell, condus de Iacob Baradei (sfârșitul secolului al V-lea - , din Episcop de Edesa), hirotonit la Constantinopol de un grup de episcopi monofiziți veniți aici sub patronajul Teodorei Iacov însuși a hirotonit la Constantinopol pe primul patriarh monofizit paralel Serghie al Antiohiei ( - ) împotriva luptătorului local neînduplecat și de succes împotriva monofizitismului Sf Efraim În anii secolul al VI-lea (posibil sub ordinele directe ale lui Iustinian, deși multă vreme s-a crezut că împotriva voinței acestuia din urmă) Iacov a călătorit prin Orientul imperial, hirotonind episcopi și preoți Biserica monofizită din Siria, numită adesea "iacobit", provine din Iacob Baradei Pentru Egipt, un eveniment important în formarea unei ierarhii paralele a fost numirea lui Pavel, pe care monofiziții nu l-au recunoscut și i-au rămas credincioși lui Teodosie I, care lânceia în închisoarea la Constantinopol După moartea acestuia din urmă în , l-au ridicat pe Petru al IV-lea la scaunul de arhiepiscop, care, însă, din motive evidente, nu a apărut în oraș După aceea, dubla ierarhie este în cele din urmă stabilită în Egipt Condamnarea Originiștilor V Sinodul Ecumenic din și rezultatele acestuia Una dintre încercările lui Iustinian de a aduce monofiziții în unitate cu Biserica Ortodoxă susținută de împărat a fost Sinodul al V-lea Ecumenic Într-un fel, acesta era deja un act foarte întârziat, care trebuia să le arate monofiziților fidelitatea calcidoniților față de învățăturile Sf Kirill - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Ideea convocării lui a fost înaintată de Episcop Cezareea Capadociei Theodore Askida Motivul pentru aceasta a fost persecuția pe care Iustinian a întreprins-o la cererea Sf Savva cel Sfințit ( - ) împotriva călugărilor origeniști care s-au desprins de el sub conducerea avvei Nonna Potrivit unor rapoarte (deși nu pe deplin de încredere), Askida, care el însuși era origenist și unul dintre consilierii religioși ai lui Iustinian, a decis să distragă atenția împăratului, îndreptându-și activitatea religioasă în altă direcție Origen, un teolog proeminent al secolului al III-lea, a devenit în repetate rânduri un prilej de necazuri în biserică Ridicându-se deasupra tuturor teologilor vremii sale, până la sfârșitul secolului al XV-lea a început să pară prea extravagant și elenistic Una dintre ultimele cetăți ale origenismului a fost Noua Lavră, reînviată sub conducerea avvei Nonna (d ) Lupta împotriva origenismului în Palestina a fost motivul vizitei Sf Savva cel Sfintit in la imp Iustinian, care a dus la două edicte imperiale împotriva autorilor autoritari ai acestor călugări - Origen și Evagrie ( și ) și condamnarea acestuia din urmă la sinodul din de la Constantinopol Întrebarea dacă Origen și Evagrie au fost condamnați la Sinodul al V-lea Ecumenic rămâne deschisă, dar multă vreme, inclusiv imediat după Sinod, nu a fost pusă la îndoială Anatematismele prezentate de Iustinian pot fi împărțite în trei grupe: ) împotriva hristologiei lui Origen (nu Dumnezeu Logosul s-a întrupat, ci spiritul preexistent necăzut), ) antropologia (creația inițială a spiritelor nemateriale, care , datorită căderii lor, au devenit diferite ființe ale lumii noastre) și ) escatologie (apocatastaza, doctrina restabilirii finale a tuturor ființelor căzute, inclusiv a diavolului, la o stare de lipsă de păcat originară) Aceste opinii, care se găsesc în Despre principii a lui Origen, erau comune în rândul călugărilor palestinieni Astfel, condamnarea lui Origen și Evagrie a fost cauzată de activitățile adepților lor, care au putut să-și păstreze ideile timp de secole, deși și-au schimbat oarecum conținutul inițial către o elenizare mai mare Originismul monahal palestinian a devenit un refugiu în cadrul Bisericii al tipului de oameni care în secolele II-IV au fost fascinati de gnosticism Așadar, Teodor Ascida i-a dat împăratului ideea (destul de sensibilă, dacă o considerăm izolat de situația actuală) că unul dintre cele mai importante motive pentru care monofiziții se opun atât de mult - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Xia către Consiliul de la Calcedon, este presupusa deviere a calcedoniților în nestorianism Potrivit lui Teodor, în ciuda condamnării lui Nestorius, calcedoniții îl recunosc pe Teodor din Mopsuestia și pe Teodoret din Cyrus, profesorul și protectorul lui Nestorius, drept autorități teologice Prin urmare, este necesar ca calcedoniții să-și exprime clar condamnarea ideilor lor În jurul anului , Iustinian, la sugestia lui Askida, a emis un decret care conținea așa-numitele "Trei capitole" (adică, trei puncte, paragrafe cu condamnări ale unor persoane și lucrări specifice): ) solia Sălciilor din Edessa ( ) - î Hr ) ) (un teolog sirian apropiat de nestorianism) la Mare Persus, în care acordul din dintre Sf Chiril și antiohienii au interpretat-o drept recunoașterea de către Arhiepiscopul Alexandriei că a greșit, ) creațiile anti-chiriliane ale lui Teodoret de Cir și ) personalitatea și toate creațiile lui Teodor de Mopsuestia Acest decret urma să fie semnat de toți episcopii ortodocși, începând cu patriarhii Decretul a stârnit mare entuziasm în rândul episcopiei Cert este că Teodor de Mopsuestia avea încă mulți admiratori în Orient și, în același timp, bineînțeles, nu nestorienii (au fost alungați de multă vreme din imperiu), ci calcedoniții În plus, însăși ideea că o persoană care murise cu mult timp în urmă ar trebui condamnată, de altfel, în pace cu Biserica, a provocat respingere Toți șefii Bisericilor Răsăritene, începând cu Mina de Constantinopol ( - ), cel mai apropiat de Iustinian, și-au pus semnăturile sub acest document doar la presiunea autorităților Ei au considerat această mișcare ca prima încercare de a revizui hotărârile Sinodului al IV-lea Ecumenic și au sperat în ajutorul Occidentului, care fusese întotdeauna conservator în treburile bisericești Și într-adevăr, reacția Occidentului a fost foarte negativă În primul rând, reprezentanții romani la Constantinopol s-au opus inițial decretului și, împreună cu șefii Bisericilor Răsăritene, au încercat să-l plaseze în același mod pe Papa Vigilius Teologul de frunte al Occidentului, Fulgentius Ferrand, în numele curiei papale, a scris un eseu în care a examinat în detaliu ideea lui Iustinian și a respins-o din două motive: ) nu trebuie să condamnăm frații morți, ) ar trebui nu începe să revizuiască ideile lui Calcedon Această părere despre întreprinderea lui Iustinian a devenit dominantă în Occident Să observăm că, la fel ca în vremurile mereu memorabile ale Sf Papa Leon I, în Occident, care abia de curând fusese reunit cu imperiul (Africa a fost cucerită în , războiul greu cu goții din Italia a durat între și ), nimeni nu știa cu adevărat starea exactă a lucrurilor în Răsărit și nu era familiarizat în măsură cuvenită cu teologia lui Teodor de Mopsuestia - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Pentru a pacifica Occidentul ecleziastic, Iustinian a hotărât să-l invite la Constantinopol pe Papa Vigilius ( - ), care a fost primul dintre "papii bizantini", adică papi ai vremii când Roma făcea parte din Bizanț (înainte de ocuparea de către lombarzi în ) Vigilius și-a datorat personal numirea lui Iustinian și mai ales Teodorei Cunoscând starea de spirit a turmei, Vigilius a călătorit la Constantinopol timp de doi ani, pe drum adunând ordine de a nu trăda Sinodul de la Calcedon La scurt timp după sosirea sa, în , papa, la sfatul susținătorilor săi, l-a condamnat și detronat pe patriarh Mina și toți cei care au semnat Cele Trei Capitole (pentru imposibilitatea condamnării lui Justinian însuși) Mina a răspuns în natură Starea de excomunicare reciprocă a durat cinci luni În acest timp, papa a fost supus unei presiuni intense din partea Teodorei În cele din urmă, papa a restabilit comuniunea cu patriarhul și a semnat obligații secrete pentru a promova implementarea decretului imperial După aceea, Vigilius a ținut o serie de întâlniri conciliare secrete, în principal cu episcopii occidentali care au fost prezenți în capitală La aceste întâlniri, papa a încercat să-i convingă pe occidentali de partea împăratului La una dintre întâlniri, episcopul african Fakund Hermian, care se afla de multă vreme la Constantinopol și avea o atitudine negativă față de întreprinderea lui Iustinian, și-a exprimat îndoielile cu privire la activitățile lui Vigilius și cu privire la utilitatea Sinodului de la Calcedon conceput pentru cauză Vigilius a încheiat întâlnirea cerând tuturor celor prezenți să-și exprime în scris atitudinea față de cele Trei Capitole Episcopii dezbinați nu au îndrăznit să obiecteze și fiecare în parte s-a pronunțat în favoarea condamnării Se presupunea că aceste răspunsuri scrise vor rămâne secrete (în primul rând din turma Occidentului), dar Vigilius le-a dus împăratului, după care acesta din urmă a primit documente importante pentru a pune presiune asupra compilatorilor lor În , Vigilius și-a întocmit în cele din urmă propria decizie cu privire la această problemă - era un document lung numit "Judicatum" ("decret, hotărâre") în latină, în care papa s-a alăturat deschis la condamnarea celor Trei Capitole În ciuda faptului că a încercat să atragă cât mai puțin atenția asupra acestui text, a devenit cunoscut în Occident și a fost perceput de mulți acolo ca un trădător al Calcedonului Pentru aceasta, papa a fost chiar excomunicat de Sinodul de la Cartagina din Iustinian, inspirat de succesele inițiale, și-a continuat munca Următoarea etapă pe drumul spre condamnarea finală a persoanelor numite în cele Trei Capitole a fost consiliul celor nouă episcopi - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor în Mopsuestia în La sinod s-a hotărât că Teodor nu a fost niciodată venerat în Mopsuestia ca episcop ortodox Între timp, sub influența știrilor tulburătoare din Occident, Vigilius l-a implorat pe Iustinian să-i întoarcă Judicatum-ul cu promisiunea că va ajuta în continuare împăratul dacă se va convoca un Consiliu mare Iustinian l-a ajutat cât a putut de bine - l-a arestat pe episcopul Cartaginei Reparat și a pus în locul său Primatul, care a recunoscut anatema celor Trei Capete, pe care, însă, episcopii Africii nu i-au acceptat în comuniune În , Iustinian s-a simțit mai încrezător și a emis sub forma unui edict o nouă "Mărturisire a dreptei credințe" cu anatematisme împotriva lui Iva, Teodoret și Teodor El a poruncit ca această mărturisire să fie afișată credincioșilor în biserici Vigilius, nefiind de acord cu această întorsătură bruscă a lucrurilor, a convocat o nouă mare conferință a episcopilor (est și vest), la care le-a cerut să-l convingă pe Iustinian să retragă Spovedania până când episcopii latini își vor exprima părerea Cu toate acestea, papa nu a primit sprijin - mai mult, episcopii l-au detronat în scurt timp pe protectorul celor Trei Capete ale Arhiepiscopului Alexandrin Zoila Frustrat, Vigilius a fost nevoit să facă un pas demonstrativ - s-a refugiat în biserica Sf Petru Acolo a întocmit un raport despre evenimentele care au avut loc, l-a detronat pe Teodor Askida, pe care îl considera principalul vinovat al acestui conflict neobișnuit de nefericit, și a excomunicat-o pe Mina din Constantinopol Acest mesaj a fost ascuns atât oamenilor, cât și lui Iustinian și trebuia să fie o lovitură de răzbunare pentru împărat dacă acesta decide să ia măsuri serioase împotriva papei Iustinian a fost iritat de loviturile papei și a făcut o încercare (nereușită) de a-l îndepărta cu forța pe Vigilius din sanctuarul sacru Acest lucru a atras atenția nedorită a oamenilor A trebuit să-l atrag pe papa afară din templu cu jurăminte și promisiuni și, deși Iustinian însuși nu i-a dat papei garanțiile personale de securitate pe care le-a cerut, Vigilius și-a părăsit totuși refugiul nesigur pentru a dispărea din nou până la sfârșitul anului sub jugul atitudinii ostile a împăratului în templu De data aceasta a ales un refugiu foarte simbolic - biserica calcedoniană Sf Eufemia, unde a avut loc Sinodul IV Ecumenic Aflat acolo, papa a făcut public mesajul său, compus în primul refugiu, și a refuzat să părăsească al doilea În , Patr Eutihie ( - , - ), care - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) a fost o susținătoare a condamnării celor Trei Capete În , i-a propus lui Vigilius să fie convocat un Consiliu sub președinția sa, Vigilius, la care trebuia să rezolve toate problemele disputate Vigilius a fost de acord cu un Conciliu care să aibă loc în Apus (unde trebuiau să fie mulți episcopi occidentali) sau cu o mică conferință, în care Estul și Vestul să fie reprezentați fiecare de patru participanți Cu toate acestea, Iustinian nu a acceptat această propunere și a decis să țină Sinodul al V-lea Ecumenic fără participarea papei Catedrala s-a deschis pe mai în Biserica Sf Sofia din Constantinopol Ea a constat din opt întâlniri, la care au participat în total de episcopi, dar discuția propriu-zisă a învățăturilor lui Teodor a început abia la a patra, întrucât așteptaseră apariția papei și a unui anumit număr de episcopi occidentali La a cincea sesiune au fost luate în considerare citatele eretice ale lui Teodoret, iar la a șasea, scrisoarea Salciei din Edessa către Mara Persa Desigur, punctul de vedere al lui Justinian a triumfat peste tot În acest timp, Vigilius, văzând că chestiunea se decide fără participarea lui, a publicat o amplă epistolă dogmatică în care îi reproșa lui Iustinian și îi apăra pe părinții condamnați în cele Trei Capitole Acest lucru a stârnit mânia lui Iustinian, care a publicat o serie de documente care îl discreditau pe Vigilius, după care Conciliul l-a destituit pe papa La ultima întâlnire au fost întocmite anatematisme care au repetat practic prevederile Declarației de credință a lui Iustinian Personalități strălucitoare din clerul occidental au fost exilate, iar Vigilius însuși a fost arestat Acest lucru i-a încălcat voința și a semnat hotărârile Consiliului al cincilea Pe drumul de întoarcere la Roma, Vigilius a murit În Occident, condamnarea celor Trei Capitole a provocat o serie de schisme - Bisericile din Cartagina (cu toate acestea, reunite în curând prin represiune), spaniolă și aquileiană din nordul Italiei (reunite în ) s-au separat Nu a existat o reuniune în masă cu monofiziții din Orient Astfel, Sinodul al V-lea Ecumenic nu a dus la împăcarea partidelor bisericești - dimpotrivă, o serie de Biserici Locale au intrat în schismă cu Constantinopolul Deciziile teologice ale Sinodului al V-lea Ecumenic s-au bazat pe "Mărturisirea dreptei credințe" a lui Iustinian din Rezultatul Sinodului au fost anatematisme ale lui Iustinian împotriva celor Trei Capitole Ei au respins și anatemizat în mod constant tezele cheie atât ale nestorianismului (diviziunea ipostatică a naturii în Hristos) cât și ale monofizitismului ("o singură natură" în Hristos) Pe baza edictelor anti-Originiene ale lui Iustinian, Consiliul a emis și anateme împotriva Originismului - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Dispute teologice de la sfârșitul secolului VI (K A Maksimovici) După moartea lui Iustinian cel Mare ( ), disputele teologice din Biserică nu s-au potolit Nepotul și succesorul lui Iustinian Iustin / ( - ) a continuat politica de compromisuri moderate cu monofiziții La scurt timp după urcarea la tron, împăratul a emis un edict dogmatic (și de fapt, religios și politic) numit "Programul credinței" (To lrburazza tr? liogeso?) Edictul a evitat termenii calcedonieni (diofizit), dar a folosit formule dogmatice ambigue - de exemplu, expresia teopaschită "Cine a suferit de la Sfânta Treime", formulele "minuni și suferințe ale Unului", "firea unificată a lui Dumnezeu Cuvântul întrupat" ", "din acea și altă natură" (în loc de strictul calcedonian "în două naturi") etc În concluzie, împăratul a cerut încetarea disputelor despre termeni și persoane Sinodul de la Calcedon în "Programul" lui Iustin al II-lea nu a fost menționat într-un singur cuvânt Acest edict nu a dus la reunirea monofiziților cu Biserica, cu toate acestea, intensitatea disputelor teologice după ce s-a domolit și relațiile dintre cele două grupuri bisericești au devenit mai pașnice În , în capitala imperiului, a avut loc o dispută între monofiziți-sevirieni și triteiștii care s-au separat de ei ("triteiști") Patriarhul Constantinopolului a acționat ca arbitru în dispută Ioan al III-lea Scolastic ( - ) Probabil, prin această dispută, împăratul plănuia să împace diferitele părți din cadrul monofizitismului și apoi să le aducă în comuniune cu Biserica oficială În timpul dezbaterii de patru zile, triteiștii au fost declarați înfrânți, dar nici după aceasta, reunirea monofiziților cu Biserica nu a avut loc În , Iustin a făcut arestări în rândul monahismului monofizit ireconciliabil, iar ierarhii eretici au fost atrași de partea împăratului cu promisiuni de a revizui hotărârile Sinodului de la Calcedon Disputa dogmatică aranjată pe această temă a durat de zile, dar nu a adus succes nici unei părți Chiar și câteva slujbe divine comune ale monofiziților cu ortodocșii nu au dus la reunirea lor finală În cele din urmă, un număr de monofiziți influenți - mai mult prin calcul decât prin chemarea inimii - au trecut de partea Ortodoxiei, restul au fost expulzați din capitală Succesorul lui Iustin al II-lea imp Tiberiu I ( - ) a lăsat lupta împotriva monofizitismului în seama autorităților bisericești Patriarhul Constantinopolului Eutihie ( - ), repus pe scaun după - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) moartea lui Ioan Scolastic, le-a îndemnat personal pe călugărițele siriene monofizite să refuze adăugarea la Trisagion "Răstignit pentru noi", dar fără niciun rezultat Astfel, toate încercările de reconciliere cu monofiziții după Iustinian au eșuat Nu în ultimul rând, acest lucru s-a întâmplat deoarece monofiziții înșiși s-au împărțit într-un număr de facțiuni în război, care au putut fi alăturate Bisericii oficiale numai după reconcilierea lor între ei Cu toate acestea, nu a fost posibil să se realizeze o reconciliere completă între monofiziți și nu avea sens să atașăm Bisericii doar una dintre grupurile monofizite Monotelismul Ultimul proiect major care se alătură bisericii monofizite, deja aproape complet separată, este cunoscut ca doctrina voinței unice în Hristos - monotelismul (din greacă Fragmentarea religioasă a imperiului afectase deja cursul războiului cu perșii din - Începând cu atacul șahului persan Khosrow II ( - ) asupra Bizanțului în timpul domniei uzurpatorului Phocas ( - ), războiul a dus la pierderea unor vaste teritorii de către Bizanț - Mesopotamia, Siria, Palestina, Egiptul, și o parte din Asia Mică Chiar și Constantinopolul însuși a fost amenințat în mod repetat În teritoriul cucerit, perșii au oferit patronaj monofiziților Cu toate acestea, de la începutul anilor secolul al VII-lea inițiativa trece la imp Heraclius ( - ), care a provocat o serie de înfrângeri perșilor din teritoriile lor În momentul renașterii pe termen scurt a imperiului, Patr Serghie de Constantinopol ( - ), a luat naștere un plan de a returna monofiziții Bisericii cu ajutorul unei noi formule teologice Din aproximativ , a început să conducă interviuri cu ierarhii ortodocși și monofiziți Victoriile lui Heraclius în Răsărit au dus la revenirea provinciilor monofizite sub stăpânirea Bizanțului, ceea ce a făcut posibilă impunerea acestora un număr de uniuni pe baza termenului propus de Serghie "un singur act al lui Dumnezeu în Hristos " Această doctrină a fost numită mai târziu monoenergeticism și a devenit prima etapă în dezvoltarea teologică a monotelismului Încă din anul , în orașul Theodosioupol a avut loc un consiliu comun al monofiziților ortodocși și armeni, la care s-a discutat (deși fără rezultat) această formulă Cu toate acestea, după victoria finală asupra perșilor, a fost posibilă semnarea documentelor de unificare cu monofiziții antiohieni ( ) și armenii ( ) În același timp, tocmai sa transferat la catedrala Calcedoniană din Alexandria, Episcop Cyrus din Thasis a publicat "Nouă capitole" (anatematisme), în - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor pe care i-a expus doctrina "un singur act al lui Dumnezeu" Toate acestea au unit pentru ultima dată, chiar dacă doar în aparență, susținătorii și adversarii Calcedonului Specificul teologic al monotelismului constă în interpretarea specifică a conceptelor de "acțiune" (energie) și "voință" Ce exprimă ele? Pentru un număr de teologi, inclusiv Teodor din Mopsuestia și Sever din Antiohia, cu autoritate printre monofiziții alăturați, acțiunea și voința sunt atribute ale naturii-ipostas, adică subiect ca atare Acțiunea este întotdeauna acțiunea cuiva în special și întotdeauna "eu" sau "tu" dorește Cu această interpretare, prezența unei a doua voințe, din punctul de vedere al lui Sever, ar fi trebuit să indice un al doilea subiect, iar din punctul de vedere al lui Teodor, o dezbinare între naturi Tomosul lui Leu, cu terminologia sa occidentală, vede naturile lui Hristos ca înfăptuind acțiunile lor naturale, ceea ce a fost extrem de slab perceput de Severus, în care singura voință a fost aceea care a unit cele două naturi în Hristos într-o singură natură O singură voință în Sever este semnul unui singur subiect, Dumnezeul Logosului, Care se alătură ceea ce ar putea fi o natură-ipostas separată a omului, dar tocmai absența voinței sale, subiectul său este cea care face din această umanitate unită una cu Divinul în Ipostasul Logosului Serghie însuși, care a început acest proces, provenea dintr-o familie monofizită siriană, iar convertirea sa la ortodoxie a fost o decizie conștientă El, aparent, a înțeles perfect ce înseamnă monofiziții prin o singură voință și acțiune Cu toate acestea, el a ales inițial formula "acțiune unică" pentru formula de conciliere Un rol important în aceasta l-a jucat un pasaj din epistola a -a a lui Pseudo-Dionisie Areopagitul, care vorbește despre o "nouă acțiune divină" în Hristos Serghie însuși a înțeles că fără un fundament patristic este imposibil să se proclame vreo doctrină doctrinară, așa că a fost implicat activ în căutarea citatelor care să confirme mai întâi prezența în Hristos a unei singure acțiuni și apoi a unei singure voințe Există însă puține astfel de citări Ulterior, Serghie, din cauza opoziției Sf Sofronie al Ierusalimului ( - ) a fost nevoit să înlocuiască această formulă cu alta - "o singură voință în Hristos" Acest lucru s-a datorat atât faptului că un număr de teologi ortodocși (inclusiv Papa Leon cel Mare) au insistat asupra prezenței acțiunii în orice natură, cât și voinței, așa cum am menționat deja, părea multora un atribut al subiectului-ipostas În cel mai important document monotelit - "Ecthesis" imp Heraclius și Patr Serghie din , unitatea de voință a însemnat că - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) partea umană a lui Hristos nu acţionează independent, ci numai atunci când Logosul originar, unit cu el, o doreşte Să remarcăm că această voință, ca și acțiunea, nu era în întregime divină - era divin-uman, precum "natura complexă" a monofiziților și "ipostaza complexă" a calcedoniților Monotelismul a devenit o nouă etapă în procesul de elaborare a unui compromis între dogma calcedonită și monofizită Cu toate acestea, această mișcare teologică a fost imediat opusă de susținătorii ortodocși ai Sinodului de la Calcedon Prima persoană semnificativă care s-a opus monotelitismului a fost St Sofronie al Ierusalimului - la vremea aceea încă un călugăr simplu, deși foarte respectat (i-a fost dedicată binecunoscuta carte a lui Ioan Moschus "Luncă spirituală") Când Cirus al Alexandriei ia făcut cunoștință cu ei pe Sofronius înainte de publicarea "Nouă capitole", el i-a cerut în lacrimi să nu introducă "apolinarismul" Atunci Cyrus l-a trimis pentru lămuriri lui Patr Sergius Sergius, după o conversație cu Sofronie, nu și-a abandonat planul, ci a decis să schimbe expresia "acțiune unică" în "voință unică", ceea ce i s-a părut mai exact El a propus această formulă într-o scrisoare către papei Honorius I ( - ), care de fapt a aprobat-o într-un mesaj de răspuns În mesajul lui Patr Papa îi scrie lui Serghie: "Cu adevărat, natura divină nu a putut fi răstignită și nu a putut experimenta și îndura patimile omenești, dar datorită unirii inexprimabile a naturii divine și umană, peste tot se spune că Dumnezeu a suferit suferință, iar natura umană a coborât din raiul în unire cu Divinul Pe această bază, recunoaștem voința unică a Domnului nostru Iisus Hristos, deoarece natura noastră a fost cu adevărat asimilată (assumpta) de către Divin, dar nu păcătoșenia (culpa)" (versetul ) Cu toate acestea, aceasta este singura mențiune despre "o singură voință" în Honorius În cea de-a doua parte a epistolei, el cheamă să nu speculăm cu privire la numărul acțiunilor și voințelor în Hristos, întrucât despre aceasta nu se spune nimic nici în Sfânta Scriptura, nici în Tradiție, ci să lase raționamente similare "gramaticienilor cărora le place să vândă tinerilor (parvulis) cuvinte împodobite cu artă" Într-o altă epistolă către Serghie, papa scrie: "Nu ar trebui propovăduite una sau două acțiuni în Hristos, ci în loc de o singură acțiune, așa cum susțin unii, o singură Acțiune (unum operatorem), Domnul Hristos în două naturi, ar trebui să fie mărturisit ortodox " (pop ) ( peste tot traducerea mea - Ed ) După ce a interpretat formulările foarte precaute ale lui Honorius în favoarea sa, în același , Sergius a publicat un document intitulat "Pse- - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor phos" (greacă "expresie a voinței"), în care era proclamat oficial monotelismul, adică doctrina unei singure voinţe în Hristos În St Sofronie a fost ales Patriarh al Ierusalimului El s-a arătat imediat a fi un susținător al calcedonismului pur și în sinodul său (înștiințarea ascensiunii la amvon) Serghie și Honorius au condamnat aspru doctrina "unui voință" De asemenea, a publicat un florilegium (colecție de compilare) de aproximativ de citate patristice de orientare calcedoniană Serghie, chiar la prima lor întâlnire, l-a întrebat pe Sf Sofronius al citatelor patristice menționând două acțiuni, dar apoi Sf Sofronius nu a putut să le ofere Cu toate acestea, chemarea Sf Sofronius să renunțe la monotelism nu a fost susținut de cel mai înalt episcop și l-a încurajat pe Sergius cu puțin timp înainte de moartea sa în în numele imp Heraclius publică deja amintita "Ecthesis", în care Monotelismul este proclamat nu doar ca o inițiativă bisericească a Patriarhului Constantinopolului, ci ca o doctrină dogmatică imperială generală Cu toate acestea, până în acel moment, toate eforturile guvernului bizantin de a ajunge la un compromis cu monofiziții erau condamnate A început cucerirea arabă În St Sofronius, după o serie de înfrângeri de către trupele imperiale, a semnat un acord privind transferul pașnic al Ierusalimului către califul Omar ( - ) Potrivit tratatului, locuitorii creștini ai orașului și-au păstrat multe drepturi și libertăți Alexandria a căzut în - în timp ce Cirus, numit prefect al orașului, nu a putut organiza o respingere demnă invadatorilor După ce regiunile monofizite au intrat sub stăpânirea arabilor, monotelismul și-a pierdut sensul inițial, dar a continuat să existe ca doctrină bisericească în cadrul Calcedonismului, ducând la noi ciocniri intra-bisericești Roma a devenit noul centru de rezistență la monotelism, unde Papa Ioan al IV-lea ( - ) a condamnat Ecthesis, iar Africa de Nord, unde Sf Maxim Mărturisitorul (c - ) În , Maximus a purtat o dispută publică cu fostul Patriarh al Constantinopolului Pyrrhus ( - , ), care în prima sa patriarhie a recunoscut "Ecthesis" În cursul disputei, Maximus l-a forțat pe Pyrrhus să renunțe la monotelism Adevărat, toate acestea s-au întâmplat cu sprijinul exarhilor locali (conducători seculari), care au căutat independența față de imperiu Rev Maxim Mărturisitorul poate fi numit cel mai strălucit teolog al secolului al VII-lea S-a născut la Constantinopol și a primit o educație excelentă În , Maxim a devenit secretarul imp Heraclius, unul - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) deja pe la s-a orientat spre asceza monahală În jurul anului , se călugărește în Anatolia, de unde a fugit, fugind de invazia persană, în Africa, unde a început o activitate teologică la scară largă, certându-se cu monoteliții Rev Maxim nu a fost doar un teolog, ci și un consilier politic al guvernatorilor Africii și Italiei care s-au răzvrătit împotriva împăraților bizantini După înfrângerea mișcării occidentale anti-monotelite, restul zilelor de Sf Maxim a petrecut timp în închisoare, dând dovadă de o rară insolubilitate în probleme de compromis religios și supunere față de împărat și ierarhie Politica papilor Ioan al IV-lea ( - ) și Teodor / ( - ), care au refuzat să recunoască monotelismul, a dus la imp Constant // ( - ) a fost nevoit să publice în un Tipos, în care poruncea să înceteze toate disputele despre una sau două voințe în Hristos Noul Papă, Sf Martin Mărturisitorul ( - ), a adunat la Roma un mare conciliu de episcopi (cunoscut sub numele de Lateran, ) La catedrală cu participarea Sf Maximus, într-o formă teologică exactă, a fost exprimată doctrina difelită, formulată în de anatematisme După conciliu, împăratul a ordonat exarhului Olimpius să-l aresteze pe papa și pe alți necazuri Cu toate acestea, a refuzat să se supună lui Constant și s-a revoltat Noul exarh Theodore Calliope îi arestează pe Sf Martin ( ) și Maximus ( ) și îi trimite la Constantinopol pentru judecată, unde, după umilire și tortură, sunt exilați - Martin la Cherson (unde a murit în ), iar Sf Maximus, mai întâi la Vizia (Europa tracă), iar apoi, după trunchierea limbii și a mâinilor, la Lazica (până la moartea sa în ) Noii papi Eugeniu / ( - ) și Vitalian ( - ), amintindu-și soarta Sf Martin, a menținut pacea cu Constantinopolul Cu toate acestea, următorul imp Constantin al IV-lea Pogonat ( - ) a decis să abandoneze monotelismul În , războiul cu arabii s-a încheiat pașnic timp de de ani și toate încercările de a recâștiga teritoriile pierdute au fost amânate pentru o lungă perioadă de timp Acum s-ar putea uita de politica sindicală Imperiul Roman de Răsărit a devenit în cele din urmă Imperiul Grec Toate încercările de compromis cu monofiziții au fost în zadar Dându-și seama de pierderea Bisericilor monofizite din Orient, Constantin al IV-lea a decis să readucă pacea Bisericii care a rămas sub conducerea sa În acest scop, la Constantinopol a fost convocat un Sinod Ecumenic Sinodul VI Ecumenic a avut loc mai mult decât toate precedentele - timp de zece luni ( noiembrie - septembrie ) Numărul acestuia - - IL Istoria dogmelor Lupta împotriva ereziilor participanților s-a schimbat de-a lungul timpului: la prima întâlnire au fost doar de episcopi, iar la ultima - În ciuda poziției active a legaților romani ai Papei Agaton ( - ), care a scris o epistolă către Conciliu, subliniind doctrina ditelitică, monoteliților li s-a oferit ocazia să-și apere credințele Capul lor era un patriarh antiohian foarte activ Macarie, care a prezentat și a apărat la Conciliu propria sa mărturisire de credință Cu toate acestea, pozițiile sale au fost recunoscute ca eretice, iar citatele patristice pe care le-a citat au fost falsificate Încercările altor susținători ai monotelismului de a întoarce valul în favoarea lor au fost blocate de legații romani Cu toate acestea, oros final al Conciliului conține o anatemă nu numai pentru patriarhii eretici ai Constantinopolului - Serghie, Pavel, Pyrrhus și Petru - ci și pentru Papa Honoriu, care este cel mai rar caz de condamnare de către un papă legitim al altuia Cirus al Alexandriei a fost și el anatematizat Dogmatic, Sinodul VI Ecumenic s-a bazat pe tradiția anterioară, în primul rând pe hotărârile dogmatice ale Sinodului IV și V Ecumenic Declarațiile teologice s-au bazat în principal pe epistola conciliară a lui Sofronie al Ierusalimului, care conținea fundamentarea celor două naturi ale Mântuitorului și a celor două energii care acționau în El Ideile teologice ale Sf Maximus Mărturisitorul nu a fost anunțat la Sinod Pe baza teologiei diofizite anterioare, Sinodul a formulat doctrina a două acțiuni și două voințe în Hristos, corespunzătoare celor două naturi ale Sale - divină și umană Ultima performanță semnificativă a monoteliților a avut loc în timpul scurtei domnii a imp Vardan Philippicus ( - ), ucenic al călugărului Ștefan al Antiohiei, care a fost prezent la Sinod în alaiul lui Macarie La Sinodul din Filipic a încercat să restabilească monotelismul, Sinodul VI Ecumenic a fost anatematizat Cu toate acestea, după răsturnarea lui, totul a revenit rapid la normal Principalul motiv pentru o scădere atât de rapidă a monotelismului a fost lipsa sprijinului popular Monotelismul sub formă de maronism a putut să găsească un oarecare sprijin doar în Siria (mai există o biserică maronită în Liban, care făcea parte anterior din Siria, din este în unire cu Roma și în prezent nu profesează monotelismul) - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Întrebări de securitate pe această temă De ce problemele hristologice au ocupat un loc atât de mare în disputele teologice din secolele IV-VII ? Care sunt rădăcinile mai vechi ale acestei probleme? Care au fost principalele teze ale hristologiei lui Teodor de Mopsuestia? De ce poate fi considerat precursorul nestorianismului? Descrieți motivele convocării, cursul și principalele rezultate ale Sinodului III Ecumenic de la Efes ( ) Care sunt principalele teze ale monofizitismului? De ce este învățătura hristologică a Sf Chiril al Alexandriei a fost adoptat de monofiziți Care sunt trăsăturile terminologiei Sf Cyril a contribuit la asta? Care a fost erezia lui Eutychus? Descrieți motivele convocării, cursul și principalele rezultate ale Sinodului IV Ecumenic de la Calcedon ( ) Descrieți scopurile și conținutul teologic al Enoticonului imp Zenon ( ) Descrieți dezvoltarea teologiei monofizite în a doua jumătate a secolelor V-VI (acordați o atenție deosebită părerilor lui Severus din Antiohia) Ce este aftartodoketismul? Prezentați motivele apariției și principalele idei teologice ale neocalcedonismului Prezentați cauzele și cursul așa-numitei "polemici teopaschite" Descrieți motivele convocării, cursul și principalele rezultate ale Sinodului V Ecumenic de la Constantinopol ( ) Prezentați motivele apariției și principalul conținut teologic al monotelismului Descrieți cursul și principalele rezultate ale Sinodului VI Ecumenic de la Constantinopol ( - ) Literatură suplimentară pe această temă Agishev S Yu Honorius I, Papa // PE T XII M , S - Asmus V , prot Eutychius (Evtykh), Rev // PE T XVII M , S - Asmus V , prot , Hrapov A V , Tsypin V , prot Sinodul Ecumenic III // PE T IX M , S - Asmus V , prot , Hrapov A V , Tsypin V , prot Consiliul Ecumenic GV // PE T IX M , S - Asmus V , prot , Gratsiansky M V , Hrapov A V V Sinod Ecumenic // PE T IX M , S - Asmus V , prot etc Conciliul VI Ecumenic // PE T IX M , S - Davydenkov O , preot Aftardodoketism // PE T IV M , S - Davydenkov O , preot Acțiune Bogomuzhnoe // PE T V M , S - - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Davydenkov O , preot Cu privire la problema metodei de studiu a hristologiei Sf Chiril al Alexandriei // XIII Conferința teologică anuală PSTBI Materiale M , S - Davydenkov O , preot Sistemul hristologic al lui Sever din Antiohia analiza dogmatică M , Davydenkov O , preot Conceptele de "ipostază complexă" și "natura complexă" în contextul disputelor hristologice din secolul al VI-lea // Vestnik PSTGU Teologie Vol ( ) pp - Zaitsev D V Salcia lui Edessky // PE T XX M , S - Leonov V , preot Sinoade Ecumenice ale Bisericii Ortodoxe despre natura umană a Mântuitorului // XIII Conferința Teologică Anuală PSTBI Materiale M , S - Nikiforov M V Diodor din Tars (Tarssky) // PE T XV M , S - II D Controversa teologică a epocii iconoclasmului (S V Zaplatnikov) O nouă perioadă din istoria teologiei bizantine, numită "iconoclasm" sau "dispute despre icoane", a fost ultimul test major pentru Biserică în primul mileniu al existenței sale Și deși problema relației cu imaginile sfinte din Biserică a fost pusă pentru prima dată serios de teologi tocmai în secolul al VII-lea, totuși, ea a apărut și înaintea autorilor creștini Cert este că domeniul teologiei icoanei include o serie de probleme teologice care în secolele precedente au tulburat și Biserica Hristologia ocupă un loc central printre ei Unii cercetători cred chiar că controversa iconoclastă este o continuare logică a controversei hristologice Cu toate acestea, această judecată este admisibilă numai cu anumite rezerve, întrucât în realitate teologia icoanei îmbină o întreagă gamă de probleme nu numai de natură hristologică, fiecare dintre ele necesită o soluție proprie Lucrările de orientare iconoclastă practic nu au ajuns până la noi, deoarece aproape toate au fost distruse după victoria cinstirii icoanelor Prin urmare, toate informațiile despre teologia iconoclaștilor pot fi culese doar din acele pasaje și citate pe care iconodulii le citează în scrierile lor Una dintre cele mai vechi astfel de scrieri este tratatul "Despre iconoclaști", atribuit teologului armean - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Vrtanes Kertoguh Apariția acestui tratat este datată deloc mai târziu de mijlocul secolului al VII-lea, ceea ce face posibil să se considere dovezile sale de teologie iconoclastă și răspuns iconodul drept primele din istoria Bisericii Această lucrare se remarcă în principiu pe fondul literaturii anterioare despre problema imaginilor în Biserică Dacă mai devreme astfel de lucrări erau îndreptate exclusiv împotriva evreilor și se bazau pe argumentele antievreiești corespunzătoare, acum creștinii, în persoana lui Vrtanes, au făcut primele încercări de a construi o teologie a icoanei bazată pe originea intra-bisericească a mișcare anti-icoană Argumentele ambelor părți par destul de primitive, dar deja în acest stadiu sunt puse bazele viitoarelor dezbateri aprinse Deci, iconoclaștii au susținut că era interzisă existența unor imagini pitorești (icoane) în biserici și au citat mărturii din Vechiul Testament despre condamnarea idolatriei de către profeți Cu alte cuvinte, ideea centrală a acestor proto-iconoclaști a fost convingerea că icoanele sunt idoli făcuți de om, a căror închinare este interzisă în Vechiul Testament (cf Deut V, - ) Pe lângă imagini, iconoclaștii cărora le este adresată această lucrare s-au opus și Crucii, ceea ce pare surprinzător, întrucât Crucea a fost un simbol deosebit de venerat printre iconoclaștii de mai târziu În final, negarea imaginilor îi determină pe iconoclaști să nege atât culorile, cât și materialele din care sunt scrise sau realizate icoanele Motivul pentru aceasta a fost ideea josniciei acestor materiale, care, din cauza imperfecțiunii lor, nu pot reflecta în mod adecvat gloria divină Autorul eseului, ca răspuns, oferă o apologie pentru icoane, care, în opinia sa, sunt fundamental diferite de idoli, deoarece ne vorbesc despre Hristos, ucenicii Săi și tot ceea ce este atestat în Scripturi Tema Scripturii este folosită de iconodul în această etapă foarte larg În primul rând, mărturisește prezența imaginilor și desenelor făcute de om în Vechiul Testament, care vorbește despre imaginile heruvimilor (tursați din aur) fixați de Moise pe capacul Chivotului Legământului (Ex XXV, ) - ), decorațiuni sub formă de ramuri de palmier, flori și imagini de heruvimi realizate în Templul sub Solomon ( Regi VI), aceleași decorațiuni și Vrtanes Kertog (sfârșitul secolului al VI-lea - începutul secolului al VII-lea) - cronicar armean, teolog, polemist, figură marcantă a Bisericii armene În anii - , după moartea lui Catholicos Moececa II Elivardetsi ( - ), a fost locum tenens al tronului Catholicosului din Dvina - - II Istoria dogmelor Lupta împotriva ereziilor heruvimilor descrise de profetul Ezechiel în viziunea sa profetică (Ez XL, - ) În al doilea rând, icoanele descriu doar ceea ce este descris în Biblie, care, prin urmare, poate fi considerat un fel de material și vopsea pentru icoane În al treilea rând, Scriptura înregistrată verbal și literal este comparată cu un tip vizibil de Scriptură - o icoană, iar această comparație nu este în favoarea Scripturii, deoarece icoana reprezintă mai clar evenimentele istoriei sfinte a mântuirii și poate converti mai mulți oameni la credință În al patrulea rând, Scriptura are o natură asemănătoare cu o icoană: rescrierea ei se face de mâna unei persoane care, în același timp, folosește aceleași culori și cerneală ca și pictorul de icoane Și în cele din urmă, în al cincilea rând, Scriptura nu interzice icoanele După cum era obișnuit în Biserica Antică, o parte a tratatului este ocupată de citate din scrierile părinților, printre care sunt enumerați Severian Gabalsky și Grigore Iluminatorul, ceea ce confirmă încă o dată originea armeană a autorului În finalul eseului se vorbește despre tradiție într-un mod deosebit: armenii nu știau înainte să picteze icoane, dar iconografia a venit de la greci odată cu credința și nu s-a pierdut, ceea ce înseamnă că icoanele sunt parte a acestei credințe, care trebuie păstrată În cele din urmă, ultimul argument, destul de distractiv, în apărarea icoanelor este o construcție logică particulară, formulată după cum urmează: "Vopselele pentru icoane sunt făcute din produse vegetale pe care le consumăm de obicei, așa că dacă respingi icoanele pictate cu aceste vopsele, atunci fii consecvent și spălați-vă pântecele cu oțet de fiecare dată după ce mâncați, pentru a nu fi spurcat " Deci, în această etapă a dezvoltării teologiei icoanei (secolul al VII-lea), ideile iconoclaste combinau atât ideile Vechiului Testament despre inadmisibilitatea idolilor făcuți de om, cât și respingerea oricărei arte plastice în Biserică Iconodules s-au opus acestui lucru în principal cu conceptul de "Scriptura vizibilă", care operează în cadrul literalului Un aspect important al unui astfel de sistem îl reprezintă ecourile problemei hristologice a icoanei lui Hristos: Vrtanes susține că icoana lui Hristos este o dovadă a Întrupării Următorul pas în formarea teologiei icoanei a fost secolul al VII-lea El a fost mult mai bogat în autorii care explorează în mod specific această problemă Primii apărători ai venerării icoanelor în secolul al VII-lea a devenit Sf Germanus, Patriarhul Constantinopolului ( - ) și - - Secțiunea II Biserica în Imperiul Creștin ( - ) st Ioan de Damasc (circa - ) Vedere teologică asupra icoanelor Sf Herman este prezentat în două epistole dogmatice către liderii mișcării iconoclaste din Asia Mică, episcopii Constantin de Nakolia și Toma de Claudioupol Rev Ioan și-a prezentat poziția teologică cu privire la icoane în trei "Cuvinte în apărarea Sfintelor Icoane" În plus, s-a păstrat un document numit "Mesajul Papei Grigore al II-lea către împăratul Leon", al cărui autor nu este de fapt episcopul Romei, dar monumentul în sine este important din punct de vedere dogmatic tocmai ca dovezi apropiate până în acest timp și exprimând părerile închinătorilor de icoane În aceste scrieri, autorii polemizează cu doctrina iconoclastă, care a devenit deja mai puternică, a cărei esență era următoarea Punctul central al teologiei iconoclaste a fost porunca Vechiului Testament "Nu-ți face un idol" (Ex XX, ), în care Domnul interzice închinarea idolilor și a tot ceea ce este făcut de mâna omului, precum și ideea de idolatria creștină În plus, părerile iconoclaștilor sunt concretizate: ei nu se opun icoanelor ca atare, așa cum era în secolul al VII-lea, ci doar semnelor exterioare de evlavie față de ei: plecăciuni, sărutări, aprinderea lumânărilor și tămâia Vechiul Testament a fost pentru iconoclaștii timpurii sursa tuturor conceptelor doctrinare și sprijinul în dovezi, ceea ce a dus la idealizarea dreptății Vechiului Testament și la rolul special al analogiilor Vechiului Testament în sistemul lor În același timp, moștenirea patristică a rămas practic nesocotită de iconoclaști, ceea ce confirmă încă o dată slaba lor pregătire teologică Astfel, iconoclaștii credeau că Biserica lui Hristos repetă calea lui Israel, care a fost condusă de Dumnezeu, și, asemenea "poporului ales", creștinii moderni se îndepărtează de adevărata credință în idolatrie păgână Imp Leon IIIIsavr ( Y - M) a afirmat într-o dispută cu Patriarhul Herman că în timpul celor opt secole anterioare ale istoriei Bisericii, toți preoții și regii au apostaziat de la adevărata credință și s-au comparat cu regele și marele preot al Vechiului Testament, pe care Domnul l-a chemat să cureţe credinţa lui Israel Diverse extreme rituale care au existat în Biserică nu au făcut decât să agraveze această convingere a iconoclaștilor - iar locul principal între aceste extreme a fost ocupat, în opinia lor, de cultul aproape păgân al icoanelor Iconoclaștii au reușit foarte precis să dezvăluie și să se concentreze asupra icoanelor una dintre cele mai subtile probleme ale creștinismului, care nu este ușor de rezolvat (și de aceea există și astăzi) - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor por) Din interzicerea Vechiului Testament de a adora creaturi, ei au derivat regula potrivit căreia creștinii nu ar trebui să se închine la sanctuarele create de om Ei nu au respins faptul lăcașului în sine, nu au respins memoria sfinților, au permis folosirea vaselor liturgice făcute de mână, dar în niciun caz nu au vrut să suporte faptul că aceste lucrate manual obiectele au devenit un obiect de o reverenţă deosebită La urma urmei, chiar dacă majoritatea creștinilor au înțeles bine rostul imaginilor în Biserică, au existat întotdeauna grupuri care, poate chiar imperceptibil pentru ei înșiși, au depășit această linie invizibilă și au căzut într-adevăr într-un fel de idolatrie și, prin urmare, și-au pierdut atitudinea corectă atât faţă de Dumnezeu cât şi faţă de Biserici Icoana, prin urmare, a fost recunoscută ca fiind chiar altarul făcut de om, care nu este sfânt în sine și a cărui închinare este echivalată cu închinarea la idoli Pe baza logicii unui astfel de raționament, iconoclaștii, pe lângă conceptul de "lacas creat", derivă un alt concept cheie pentru teologia lor, care în Evanghelie este numit "închinare adevărată în duh și adevăr" (Ioan IV, -) ) Acest închinare se opune cinstirii icoanelor și are în același timp caracteristici complet ortodoxe și înalte: spiritualitate, biserică (după locul de implementare), rugăciune interioară și doxologie Ea slăbește excesiv orice manifestări exterioare de slujire a lui Dumnezeu și o stare de rugăciune care există în Biserică, dar în același timp este extrem de atrăgătoare prin aparenta puritate și triumf a spiritului Lupta împotriva icoanelor a avut loc chiar sub sloganul luptei pentru curăția credinței și a slujirii lui Dumnezeu Acesta este singurul concept al iconoclaștilor care și-a avut temeiul în Noul Testament cu porunca sa de a "închina în duh și în adevăr", care a fost auzită pe scară largă Potrivit iconoclaștilor, credința era poluată de acțiuni rituale excesive, a căror respectare a trezit la creștinii neexperimentați, începători sau cu spirit slab un sentiment al materialității credinței Astfel, iconoclaștii au protestat împotriva percepției creștinismului ca un set de acțiuni vizibile necesare, a căror execuție exactă va duce la mântuire Pentru ei, ideea corespondenței profunde a acțiunilor rituale ale credincioșilor cu starea lor spirituală interioară a fost de mare importanță: fiecare astfel de acțiune are o semnificație profundă și este realizată cu scopul de a exprima credința creștină Prin urmare, când creștinii aprind lumânări în fața icoanelor, săvârșesc tămâine sau alt cult - - Secțiunea I Biserica din Imperiul Creștin ( - ) este o acțiune demnă de un singur Dumnezeu, ceea ce înseamnă că ei acordă venerație divină icoanei și celei înfățișate pe ea, care este introducerea de noi zei și închinarea la lor Din acest motiv, iconoclaștii au evitat în mod deliberat manifestările exterioare excesive ale credinței lor, considerându-le nocive și permițând doar acțiuni rituale minime Sfinții în ochii iconoclaștilor au devenit idoli, a căror cinstire îi îndepărtează pe creștini de închinarea adevărată Iconoclaștii au găsit o corespondență profundă și esențială nu numai între acțiunile creștinilor și convingerile lor doctrinare, ci și între reprezentarea sfinților și a sfinților înșiși Aceeași afirmație se aplică icoanei Fecioarei, deși iconoclaștii de mai târziu au subliniat în toate modurile posibile o atitudine deosebită de respect față de sfinții înșiși și de Sfânta Fecioară În urma unei astfel de atitudini negative față de imagini, iconoclaștii și-au demonstrat respingerea oricăror portrete în general Ura față de ei provenea dintr-o altă trăsătură a teologiei iconoclaste: portretele erau un obiect de artă, iar arta păgână clasică era inacceptabilă pentru iconoclaști Totuși, ei nu au respins arta în sine, ci doar folosirea ei în Biserică pentru nevoile cultului creștin, din care până atunci devenise parte integrantă Principala trăsătură distinctivă a iconoclasmului timpuriu este că susținătorii săi practic nu au ridicat problema adorării icoanei lui Hristos - prin urmare, ei nu au dezvoltat zona hristologică a teologiei Mai exact, această întrebare a fost atinsă, dar numai în treacăt și fără concluzii: corespondența ontologică a icoanei lui Hristos cu Hristos Însuși nu introduce un Dumnezeu nou, deoarece Hristos este Dumnezeu, iar închinarea deosebită a icoanei Sale în ochii iconoclaștilor nu arătau deloc ca idolatrie Legat de aceasta este lipsa de probleme în rândul iconoclaștilor timpurii cu imagini mai acceptabile ale lui Hristos decât icoanele Această întrebare nu a fost rezolvată în niciun fel de iconoclaști În ceea ce privește simbolul Crucii, acesta va fi în venerare deosebită în rândul iconoclaștilor puțin mai târziu - la mijlocul secolului al VII-lea Acest lucru i-a permis Patriarhului Herman să-i numească cu încredere dușmani ai Crucii, unul dintre puținele simboluri recunoscute de iconoclaștii obișnuiți Pentru a-și fundamenta doctrina și pentru a-i acuza în mod convingător pe iconodulii de eroare păgână, iconoclaștii au apelat la o astfel de temă precum vechimea tradiției Ce era în Biserică - - IL Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor mai devreme: venerarea icoanelor sau credință curată, nealiată? Nu există dovezi de icoane în Noul Testament, ei nu au putut găsi nimic în scrierile sfinților părinți, de aceea au considerat că toate aceste practici erau inovații, în care erau acuzați închinătorii de icoane Și, aparent, această tradiție pură, despre care vorbesc iconoclaștii, este vremurile Vechiului Testament de ascultare și închinare a lui Israel față de Dumnezeu, întrucât aluziile la istoria poporului ales sunt prezente în aproape toate scrierile acestei perioade în care gândirea iconoclastă este citat Orientarea predominantă a iconoclaștilor către Vechiul Testament este evidențiată de textele mesajelor Patriarhului Germanus, ale Papei Grigorie și, mai ales, de ideile exprimate de Împăratul Leon Isaurul într-o convorbire cu Germanus (Cronica de la Amartol) și în introducerea la Eclogue În această formă doctrinară, pe scena politică a apărut teologia iconoclastă Curând a început să reprezinte o amenințare reală pentru dizidenți: creștinii au fost condamnați în mod deschis pentru închinarea icoanelor, supuși blasfemiei și insultelor, îngrozind orașe întregi Atunci mișcarea iconoclastă a devenit caracterizată de agresivitate și radicalism, iar în curând ideile ei au început să pună mâna pe mințile seculare Ea a găsit sprijin în rândul oamenilor de știință și al intelectualilor de la curte, cu ajutorul cărora a primit o adevărată putere și sprijin, care l-au ajutat mai târziu să capete cu atâta succes un loc în Biserică și în stat La un moment dat, cercurile conducătoare din imperiu au ajuns să asimileze concepții iconoclaste: se încadrează organic în ideologia împăraților dinastiei isauriene Teologia icoanei Sf Ioan Damaschin și Sf Herman Ca răspuns la concepția iconoclastă a Sf Herman și Rev Ioan nu s-a mai putut limita la argumentele secolului al VII-lea expuse în "Apologia" armeană de Vrtanes Kertog, deoarece acum învățătura eretică împotriva icoanelor a devenit mai dezvoltată Lucrarea Părinților a avut ca scop crearea unui sistem teologic de venerare a icoanelor care era teoretic superior iconoclasmului Sf Hermanus se afla la Constantinopol, unde s-a întâlnit cu episcopi iconoclaști, așa că a avut o idee bună despre esența erorii lor Dar, în același timp, nu le-a putut opune în mod deschis, deoarece în acest caz s-ar putea expune unui pericol de moarte din partea împăratului Leon al III-lea Isaurus, care se afla în fața iconoclaștilor Situația Rev John era fundamental diferit: - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) a trăit la Damasc, departe de dispute, ciocniri și persecuții, la o distanță sigură nu numai de Constantinopol, ci și de granițele Imperiului Bizantin Prin urmare, întorcându-și "Cuvintele" lui Leo Isaurianul, el nu s-a constrâns în expresii și acuzații - căci nimic nu l-a împiedicat să-și exprime liber gândurile În ciuda condițiilor diferite pentru a-și scrie lucrările, ambii părinți au fost de acord unul cu celălalt în majoritatea pozițiilor, deși este evident că Sf Herman nu este la fel de strălucitor în imagini și definiții precum St Ioan Ca urmare a lucrării lor paralele, Biserica a primit un sistem de teologie a icoanei, pe care s-a bazat în polemica ei împotriva iconoclasmului de-a lungul secolului al VIII-lea Deci, în doctrina icoanelor, formulată de Sf Herman și Rev John, există câteva puncte principale: Antichitatea tradiției Acesta este argumentul cel mai des întâlnit în toate disputele teologice ale Bisericii Antice și chiar în vremurile de mai târziu La un moment dat, în Imperiul Roman, tocmai acest criteriu a fost cel care a evaluat adevărul unui cult religios Autorii ortodocși, ca și iconoclaștii, folosesc argumentul antichității, deoarece există suficiente dovezi în favoarea cinstirii icoanelor în tradiția și lucrările autorilor creștini Folosind referințe la St Scriptura, iconodulii arată cum imaginile au intrat în practica vie a Bisericii și, treptat, au devenit parte integrantă a acesteia Deci, de exemplu, Rev Ioan Damaschinul în prima sa "Predică în apărarea icoanelor cinstite" se referă la împăratul Leon Isaurianul: " nu inovați și nu transferați în alt loc granițele veșnice pe care le-au pus părinții voștri Ei au transmis statutul bisericii nu numai prin scrisori, ci și prin unele tradiții nescrise De asemenea, St Scrie Herman, referindu-se la Thomas Klavdiupolsky " Trebuie să ne ferim în orice mod posibil de inovații întrucât de multă vreme acest obicei [de cinstire a icoanelor] s-a întărit în biserici" Această afirmație este dovedită și de canonul al -lea al Sinodului al V-lea-Șasele de la Trull ( - ), indicând modul în care ar trebui să fie înfățișat Mântuitorul: legea nouă a adevăratului Miel, Hristos Dumnezeul nostru De acum înainte, noi poruncește ca chipul Mielului, "care ridică păcatele lumii", Hristos Dumnezeul nostru, să fie reprezentat pe icoane după natura umană în loc de ca om - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor miel bătrân; pentru ca noi, contemplând smerenia lui Dumnezeu Cuvântul, ajungem la pomenirea vieții Sale în trup, a suferințelor Lui și a morții mântuitoare și astfel s-a împlinit răscumpărarea lumii Acest canon mărturisește originea la sfârșitul secolului al VII-lea dispute cu privire la unele probleme de cinstire a icoanelor Canonul prescrie direct să-l înfățișăm pe Hristos în chipul în care ni s-a arătat sub forma unui om Astfel, tradiția folosirii universale a icoanelor în Biserică datează dintr-o perioadă anterioară, lucru pe care Herman și Ioan o dovedesc Clasificarea imaginilor Meritul lor și mai semnificativ a fost explicarea tipurilor de venerație și a tipurilor de icoane (imagini) Ioan Damaschinul abordează problema icoanelor în mod fundamental, explicând că nu este nimic în neregulă nici cu icoanele, nici cu cinstirea lor În primul rând, el definește însuși conceptul de "icoană" și identifică șase dintre genurile sale: ) "icoană naturală", care este Hristos - Fiul lui Dumnezeu Spre deosebire de alte imagini, doar Hristos se naște, restul sunt create, de aceea nu pot fi considerate icoane naturale ale lui Dumnezeu Tatăl; ) "tipuri ale tuturor lucrurilor" - acestea sunt niște imagini ale lucrurilor vizibile doar pentru ochii spirituali, a căror viziune ridică mintea la Arhetipul Unic - Dumnezeu Rev Ioan le numește "logoi", arhetipuri, esența generală a unei lumi materiale concrete, în care se reflectă Creatorul; ) "omul" - diferă de Hristos prin creatură, îl imită pe Dumnezeu, dar are o natură diferită de El; ) "imaginile sacre" sunt generate de prototipurile lor invizibile, arhetipurile, sunt revelate profeților și oamenilor cu viziune spirituală, sunt oferite fiecărei persoane în revelația Sfântului Scripturi Domnul Însuși vorbește despre Sine prin aceste imagini (de exemplu, minte, cuvânt, esență, viață, lumină); ) "Prototipuri din Vechiul Testament" - mai înțelese de omul obișnuit "icoane" ale slavei și iubirii lui Dumnezeu, exprimate pe paginile Scripturii în imagini vizibile: un rug aprins, un stâlp de foc (sau icoane ale Învierii din Hristos, exprimat printr-o descriere a șederii de trei zile a lui Iona în pântecele unei balene); ) "pictură și icoană verbală" - icoane pictate cu vopsele, și Evanghelia Ultimul, al șaselea fel de icoană, precum și cele cinci precedente, sunt imagini ale lui Dumnezeu, care Se descoperă prin ele Cu această ultimă declarație, Rev Ioan îi dezarmă pe iconoclaști, care acum nu puteau respinge icoanele, ca - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) deși îndepărtat, dar totuși chipul lui Dumnezeu, echivalat cu Sfântul Scriptura Potrivit Sf Ioan, Domnul Însuși a dat omenirii toate aceste imagini pentru a fi cunoscute prin ele Ele nu sunt doar aliniate prin naștere, ci au propria lor ierarhie, astfel încât până și sufletele departe de viața spirituală înaltă, privind icoanele, sunt capabile să urce treptat la Arhetip Cu permisiunea lui Dumnezeu, întreaga lume este plină de imagini care ridică mintea înălțată de la percepția formelor materiale la contemplarea ființelor spirituale Tipuri de venerație (cult) Mai mult, Ioan Damaschinul face o distincție în conceptul de "cinstire" Adevărata cinstire, despre care iconoclaștii au vorbit mult, este într-adevăr vrednică numai de Dumnezeu O astfel de venerație are proprietatea caracteristică a sacrificiului, a dăruirii totale de sine, a străduinței pentru viața veșnică - sfântul său Ioan numește cuvântul "serviciu" (greacă Hatreia) El distinge fundamental "servire" de "reverenta" (greacă: lroahpѵgioid), pe care o plătim bătrânilor, șefilor sau altor persoane care participă la ierarhia socială stabilită de Dumnezeu, în ordinea divină mondială Printre astfel de oameni vrednici de cinste se numără și sfinți care au câștigat milă de la Dumnezeu, de aceea avem "cinstire" față de ei După ce am descoperit adevăratul înțeles, cunoaștem și diferitele tipuri de acest lucru Prima închinare este slujirea, făcută de noi lui Dumnezeu, Care singur prin natura Sa este vrednic de închinare Apoi, de dragul lui Dumnezeu, Care prin natura Sa este vrednic de închinare, îl dăm prietenilor și slujitorilor Săi, așa cum Iosua, fiul lui Nun, și Daniel s-au închinat înaintea Îngerului; sau locurile lui Dumnezeu, așa cum spune David: "Să ne închinăm în locul în care stăm în picioarele Lui", și obiecte dedicate Lui, așa cum tot Israelul s-a închinat la tabernacolul Legământului și, stând în jurul Templului lui Dumnezeu Ierusalimul și privindu-l de pretutindeni, se închină și acum ; sau conducătorilor numiți de El, așa cum a fost Iacov pentru Esau, ca cel mai mare, prin voia lui Dumnezeu, frate, și a lui Faraon, conducătorul numit de Dumnezeu; de asemenea fraţilor săi Iosif Știu și despre închinarea dată de dragul respectului reciproc, așa cum Avraam a fost fiul lui Hamor Prin urmare, fie eliminați orice închinare, fie permiteți tot ceea ce are semnificația și caracterul potrivit Rev În cele din urmă, Ioan și-a îndreptat teologia icoanei în curentul principal al hristologiei, deoarece icoanele erau în primul rând dovezi ale adevărului întrupării Un aspect important al acestei dovezi a fost ideea lui Damaskinos despre diferența categorică dintre imaginea de pe icoană și esența a ceea ce este descris pe ea: - - IL Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor " căci altul este o imagine și altul este ceea ce este înfățișat și, în orice caz, se observă o diferență între ele, deoarece aceasta nu este alta și cealaltă nu este aceea " Sf Herman se caracterizează printr-o poziție teologică mai modestă: nu a căutat să dea disputei despre icoane o problematică dogmatică fundamentală Fiind în capitala imperiului, în centrul tuturor suișurilor și coborâșurilor asociate cu apariția iconoclasmului, Sf Herman, în calitate de șef al Bisericii din Constantinopol, pur și simplu nu putea permite un război deschis cu iconoclaștii și era înclinat să rezolve toate problemele în mod pașnic, prin economie Prin urmare, în epistolele sale, în ciuda ardorii lor, el nu este categoric în acuzații, ci mai degrabă îi îndeamnă pe iconoclaști să refuze condamnarea tradițiilor bisericești Gândul lui este ușor și de înțeles Sfântul încearcă să arate caracterul distructiv al negării icoanelor În același timp, se remarcă îngrijirea sa pastorală și grija pentru sufletele clericilor greșiți Prin urmare, iconoclaștii înșiși au sperat multă vreme că, în urma unui dialog pașnic cu patriarhul, îl vor putea câștiga de partea lor Și când asta a eșuat, l-au scos de la amvon În general, ideile teologice ale Sf Herman sunt similare cu conceptul de St Ioan Damaschinul În primul rând, el a distins fundamental două închinari: Dumnezeu și autoritatea umană (rege, șef, oameni seniori și respectați) În al doilea rând, Herman a evidențiat ideea întrupării ca fiind complotul central al artei plastice creștine: dacă Hristos s-a născut cu adevărat, a trăit, a învățat, a suferit, a murit și a înviat, ispășind păcatele rasei umane, atunci imaginea Sa ar trebui să mărturisească acest lucru Pentru că El nu a devenit om fantomatic, așa cum au vorbit despre asta vechii eretici-dokets, ci complet și clar, asumând plinătatea naturii umane, cu excepția păcatului Iar credinciosul care recunoaște Întruparea (întruparea lui Dumnezeu Fiul) trebuie să recunoască și să onoreze chipul lui Hristos, care mărturisește acest lucru Accent deosebit Patr Herman se ocupă de aspectul didactic al icoanelor El le numește Evanghelia vizuală, care, datorită strălucirii culorilor și clarității imaginilor, ajută la înțelegerea mai bună a Evangheliei scrise Mai mult, datorită imaginilor scenelor și motivelor din istoria Vechiului Testament este posibil să se convertească păgâni sau creștini începători care nu sunt încă capabili să înțeleagă adevărurile divine În acest caz, argumentul sfântului face ecou ideea de simboluri și "paradigme" (exemple, modele) - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Rev Ioan, pentru că explică că pentru fiecare persoană există un set de simboluri apropiate și de înțeles dintre cele numite de Ioan Damaschinul Sf Herman, în calitate de locuitor al Constantinopolului, vine în apărarea icoanelor Maicii Domnului, care sunt venerate în special în capitală Alături de cinstirea chipului Fecioarei Maria, cinstirea icoanelor sfinților este o modalitate necesară de a arăta recunoașterea noastră a meritelor lor Maica Domnului este idealul curăției naturii umane, capabilă să fie transformată astfel încât să fie vrednică să-L primească pe Hristos Dumnezeu în sânul ei Sfinții au arătat un exemplu de respectare a poruncilor lui Hristos, prin urmare imaginile lor sunt un adevărat manual pentru credincioși, iar închinarea la imaginile lor s-a stabilit ferm în tradiția Bisericii Herman echivalează de fapt cinstirea icoanelor sfinților și a Maicii Domnului cu percepția respectuoasă a meritelor sfinților înșiși și ale Fecioarei Maria Prin urmare, potrivit lui Herman, oricine își neagă imaginile arată dispreț față de munca și viața lor Dezvoltarea doctrinei teologice a iconoclaștilor la Sinodul de la Ieria din În această formă, teologia icoanei a fost prezentată de Sf Herman de Constantinopol și Sf Ioan Damaschinul Avea trăsăturile caracteristice vechii tradiții: ideile Evangheliei vizuale și dovezile Întrupării De asemenea, a căpătat nuanțe noi sub forma unei distincții între tipurile de icoane și tipurile de cult Luat împreună, acesta a fost un răspuns ponderal la teologia iconoclaștilor, care la început nu i-au putut opune cu nimic altceva decât prin represiune Abia în , la catedrala iconoclastă din Palatul Ierian (vezi mai sus, p ), au încercat să-și prezinte teologia la un nivel superior, dar au întâmpinat serioase dificultăți, întrucât le era foarte greu să concureze cu moștenirea dogmatică a Patriarhului Germanus și a lui Ioan Damaskin (cel din urmă, în special, a fost anatematizat la consiliu de patru ori!) Atunci iconoclaștii s-au îndreptat către lucrările sfinților părinți, dintre care cel mai apropiat de ideile lor a fost Sf Epifanie al Ciprului (este adevărat că fragmentele din scrierile acestuia din urmă citate la conciliu au fost în cea mai mare parte falsificate) Definițiile care au supraviețuit ale catedralei transmit conceptul hristologic al icoanei construite de iconoclaști (cu participarea activă a însuși împăratul Constantin al V-lea) Cu alte cuvinte, participanții la conciliu și-au concentrat atenția exclusiv asupra icoanei lui Hristos și au încercat să descopere, după cum credeau ei, erorile și consecințele eretice ale iconografiei Domnului, bazate pe controversa anterioară în jurul unirii naturilor în Hristos - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Bazele dezbaterilor hristologice cu monofiziții și monoteliții erau bine cunoscute și încă proaspete în memoria bisericii Iconoclaștii erau convinși că înfățișarea Domnului este inacceptabilă, deoarece aceasta ar duce fie la erezia nestoriană, fie la cea monofizită Culorile materiale pot reflecta doar natura materială În ceea ce privește icoana lui Hristos, aceasta înseamnă că pictorul de icoane poate înfățișa natura umană a lui Hristos, lăsând natura divină fără atenție La rândul ei, natura Divină este inexprimabilă, nu poate fi reprezentată într-o imagine vizibilă Indiferent cum este desenată icoana Domnului, ea va reflecta umanitatea și, prin urmare, Îl va separa de Divin În acest caz, există o separare, chiar dacă numai pe icoană, a naturii umane într-o singură ipostază independentă, care duce la nestorianism Dacă totuși, iconodulii afirmă că Hristos a devenit vizibil, așa cum Sf Scriptura, iar pe icoană încearcă să arate ambele naturi ale Lui, apoi le amestecă cu vopsele pe suprafața unei pânze, a pietrei sau a lemnului Iar amestecul de naturi duce la delirul monofizit Astfel, pictorul de icoane cade în orice caz în erezie, indiferent de modul în care ar explica esența operei sale Această idee, conform documentelor supraviețuitoare, a devenit centrală pentru iconoclaștii valului mijlociu Ei credeau că o icoană adecvată a lui Hristos pur și simplu nu poate exista în lume Cea mai apropiată de ea, potrivit iconoclaștilor, poate fi considerată Euharistia, în care natura divină (spirituală) și cea materială se îmbină mistic În conceptul hristologic al icoanei, iconoclaștii au făcut o eroare logică, care s-a manifestat printr-o abordare incorectă a icoanei La urma urmei, icoana (imaginea) reflectă un anumit prototip (prototip), care pe icoana lui Hristos este ipostasul Lui, care are două naturi și o singură față în alcătuirea sa Icoana reflectă imaginea ipostasului Său, în timp ce este imposibil să arăți vreo natură (nici umană, nici divină) cu vopsele Probabil, iconoclaștii au înțeles foarte bine acest lucru, dar, întrucât nu au putut infirma argumentele teologice ale părinților iconoduli, au propus o astfel de temă de condamnare a icoanelor, care inițial a fost complexă și confuză Greșit a fost mesajul lor original că icoana (imaginea) are aceeași natură ca prototipul reprezentat pe ea Unele definiții ale sinodului iconoclast s-au dovedit a fi surprinzător de asemănătoare cu ideile ortodoxe despre teologia icoanei În special, ele recunosc Întruparea lui Dumnezeu, conțin învățătura ortodoxă despre statutul sfinților și a Maicii Domnului în Biserică od - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Totuși, în același timp, nu numai imaginile lui Hristos, ci și imaginile sacre ale sfinților și ale Fecioarei Maria sunt respinse fundamental Acestea din urmă nu sunt recunoscute doar prin analogie: dacă Hristos nu ar trebui să aibă o icoană, atunci restul sunt cu atât mai mult În același timp, iconoclaștii au pierdut din vedere faptul că principiul "reflecției naturii" pe care l-au mărturisit aici este nepotrivit: până la urmă, sfinții erau oameni obișnuiți, cu natură umană și cu chip uman, ceea ce se putea reflecta foarte bine asupra pictograma În plus, conciliul a formulat conceptul de a împiedica arta plastică grecească să intre în Biserică, deoarece aparține unei culturi păgâne non-spirituale: "Celui care încearcă icoane fără suflet și tăcute, cu culori reale, pentru a înfățișa chipurile tuturor sfinților, care nu aduc niciun folos - deoarece aceasta este o întreprindere inutilă și o invenție de viclenie diavolească - în loc să le înfățișeze virtuțile, descrise în scripturi, în ele însele, ca un fel de a trăi imaginile lor, și astfel să trezească dorința de a fi asemenea lor, așa cum au spus părinții noștri dumnezeiești, este anatema În ciuda faptului că catedrala a fost poziționată favorabil în memoria sfinților, inițiatorul catedralei, imp Constantin al V-lea i-a denorat în practică și chiar le-a distrus moaștele Definiții teologice ale Sinodului VII Ecumenic În , la Niceea a avut loc Sinodul al VII-lea Ecumenic, care a luat în considerare actele sinodului iconoclast din și a prezentat o definiție ortodoxă a icoanelor În ansamblu, repetă ideile deja exprimate de Herman și John și se reduce la următoarele propoziții de bază Venerarea icoanelor are o tradiție lungă și fermă, confirmată de Scriptură, Tradiție și Părinții Bisericii Icoanele sunt aceeași Tradiție imprimată cu vopsele Mesajul principal al acestei Tradiții este întruparea lui Hristos În plus, Sinodul a aprobat o diferență fundamentală, niciodată realizată de iconoclaști, între slujire (Hatreia) și închinare (l pooxuvri ou;): prima se face exclusiv Dumnezeului Unic, iar a doua - sanctuare și stabilite de Dumnezeu autoritățile de pe pământ, care includ părinții, conducătorii și cei aflați la putere La sfârșitul crezului central, părinții Sinodului au decis, de asemenea, ca orice icoane, în raport cu cinstirea lor, să fie echivalate cu imaginea Crucii: "Pe această bază, noi hotărâm cu toată rigoarea și ordinea, astfel încât, în același mod ca imaginea Crucii cinstite și dătătoare de viață, și icoane sfinte și cinstite făcute potrivit - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor în felul vopselelor, sau al plăcilor, sau cu ajutorul altor materiale, erau așezate în sfintele biserici ale lui Dumnezeu pe vase și haine sacre, pe pereți și pe scânduri, în case și de-a lungul drumurilor, fie că erau icoane ale Doamne și Dumnezeu și Mântuitorul nostru Iisus Hristos sau imaculata noastră Doamnă Sfântă Născătoare de Dumnezeu, sau cinstiți îngeri și toți oamenii sfinți și drepți Conceptul teologic al Sinodului se bazează pe conceptul de prototip, care a apărut pentru prima dată în St Vasile cel Mare și dezvoltat ulterior de Sf Ioan Damaschinul "Onoarea dată icoanei se referă la prototip, iar adoratorul icoanei se închină ipostasului înfățișat pe ea " Teologia icoanei după Sinodul VII Ecumenic Astfel s-a încheiat prima perioadă a iconoclasmului, care a dat Bisericii justificarea doctrinară necesară tradiției cinstirii icoanelor Ideile fundamental noi în timpul următor nu au fost formulate nici de iconoclaști, nici de iconoduli Lupta dintre cele două partide a căpătat o dimensiune politică și nu a dus la realizarea unor lucrări teologice serioase Din întreaga perioadă, doar doi autori au putut să dezvolte teologia icoanei, așa cum a expus Sf Herman, Rev Ioan și Părinții Sinodului al VII-lea Ecumenic și fixează-l în idei mai profunde Acestea au fost prp Theodore Studite și Patr Nikifor G Patriarhul Nikifor a lăsat în urmă mai multe lucrări anti-luptă împotriva icoanelor, printre care se remarcă trei "Antiretice (obiecții) împotriva lui Constantin Cavallinus" și "Apologia în apărarea icoanelor" Nikifor acționează aici în primul rând ca istoric, prin urmare o parte semnificativă a lucrărilor sale este ocupată de narațiuni despre cum a apărut iconoclasmul și cum a fost răsturnat de venerarea icoanelor Dar lasă loc dezvăluirii învățăturii ortodoxe despre icoane, unde dovedește inconsecvența teologiei iconoclaste Nicephorus acuză iconoclaștii că au introdus conceptul incorect al "nedescrisibilității" zeității, deoarece conceptul de "reprezentare" este mai aplicabil icoanelor, care este fundamental diferit de "descriere", care necesită timp și spațiu Asemenea predecesorilor săi, Nicefor acordă un loc special icoanei Mântuitorului, care, în opinia sa, devine o consecință necesară a învățăturii Bisericii despre unirea naturii în Hristos: ar trebui să mărturisească întruparea Sa În urma lui Ioan Damaschinul, Nicefor îi acuză pe iconoclaști că au identificat icoana cu ceea ce este înfățișat pe ea, în timp ce - - Secțiunea I Biserica în Imperiul Creștin ( - ) Pictograma este o imagine artificială și diferă în esență de prototipul său: "El [adică imaginea] este asemănătoare prototipului și, datorită asemănării, exprimă întregul aspect exterior al celui pe care îl afișează, dar rămâne esențial diferită de acesta din urmă datorită altei materii ~ Sau: imaginea [artificială] este o imitație a prototipul și amprenta acestuia; diferă de prototip prin diferența de esență Căci dacă nu s-ar deosebi de prototip, atunci el însuși ar fi prototipul Rev Teodor Studitul și-a conturat mai puțin sistematic decât Patriarhul Nikifor conceptul său teologic despre icoană în numeroase lucrări Centrale printre acestea sunt "Refutările" împotriva iconoclaștilor În ele, Rev Teodor, alături de ideile lui Nicefor, exprimă ideea că Hristos este descris în primul rând pentru că Hristos și-a asumat natura umană Și chiar dacă nu avea pecetea păcatului și, de fapt, era incoruptibilă, acest lucru nu anulează conviețuirea ei cu firea noastră Și din moment ce face parte din ipostaza unică a Domnului, atunci îi dă acestui ipostas un semn de a fi descris prin culori Teza lui Teodor este caracteristică: "Invizibilul a devenit vizibil am văzut ipostaza Logosului" De asemenea, împărtășește conceptul diferenței dintre icoană și prototip prin natură, dar îl actualizează cu ideea unei conexiuni obligatorii care există între ele: "Pe icoană nu există un corp înfățișat prin natura sa, ci doar o atitudine Prin urmare, dacă cineva spune că Dumnezeu este prezent în același mod pe icoane, aceasta nu va fi o minciună Același lucru este valabil și pentru simbolul Crucii și alte obiecte sacre Adevărat, icoana, prin natură, nu are nicio legătură cu Divinul (ceea ce se aplică chiar și trupului îndumnezeit al lui Hristos!), ci doar participarea în relație, căci toate aceste lucruri (icoana, crucea etc ) au participare la har si onoarea lui Dumnezeu Aici atinge cel mai înalt vârf teologia icoanei în Biserica Ortodoxă și este mărturisită ca atare până în zilele noastre Întrebări de securitate pe această temă Cum a apărut teologia icoanei în Biserică? Cine a fost primul autor celebru care a scris despre asta? Ce idei teologice despre esența icoanelor au fost dezvoltate de teologie în secolul al VII-lea ? Ce argumente împotriva icoanelor au fost date la acea vreme de oponenții cinstirii icoanelor? - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Ce argumente în favoarea cinstirii icoanelor și împotriva lor au avut autorii secolului al VIII-lea ? Cine a fost principalul teoretician al iconoclasmului la acea vreme?Care autori creștini au fost ideologii iconoclasmului? Care este esența și semnificația argumentării teologice a Sf Ioan Damaschin și Sf Herman de Constantinopol în apărarea icoanelor? Ce argumente împotriva venerației icoanelor au invocat iconoclaștii la Sinodul de la Ieria din , care a fost slăbiciunea acestor argumente? Cum au dovedit iconoclaștii inutilitatea cinstirii icoanelor sfinților și a Maicii Domnului? Cât de solide sunt argumentele lor? Schițați pe scurt principalele prevederi ale teologiei icoanei, formulate de Sinodul VII Ecumenic Ideile ale căror autori au stat la baza acestor decizii? Care sunt ideile teologice referitoare la icoane exprimate după Sinodul VII Ecumenic de la Sf Theodore Studite și Patr Nikephoros I Literatură suplimentară pe această temă Asmus V , prot , Kuzenkov P V , Tsypin V , prot Sinodul Ecumenic VII // PE T IX M , S - Baranov V A Iconoclasm // PE T XXII M , S - Zaplatnikov S V Teologia Icoanei în Epistolele Patriarhului Herman I al Constantinopolului // XX Conferința Teologică a PSTGU, - octombrie Materiale M , S - Ozolin I, prot Pictogramă // PE T XXII M , S - Sidorov A I Epistola lui Eusebiu de Cezareea către Constanța (Despre originile ideologice ale iconoclasmului) // VV T S - Stasyuk V A Cărți Carolingiene (Libri Caroli) despre Numirea Icoanei // XIII Conferința Teologică Anuală a PSTBI Materiale M , S - II Misiunea Bisericii de Răsărit (KA Maksimovici) Începutul Misiunii Creștine Propovăduirea Cuvântului lui Dumnezeu în rândul diferitelor popoare datează din timpul misiunii apostolice, pe care am descris-o mai sus (vezi capitolul "Misiunea Apostolilor" în secțiunea ) Biserica creștină, fiind universală (catolică) prin natura sa, este astfel și o Biserică predicătoare, misionară Misiunea de a converti alte popoare la creștinism a fost poruncită apostolilor de către Isus Hristos: "Duceți-vă deci, faceți ucenici din toate neamurile, botezându-i în numele Tatălui și al Fiului și Duhul Sfânt" (Matei XXVIII, ) - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) "Mergeți în toată lumea și propovăduiți Evanghelia fiecărei făpturi" (Marcu XVI, ) "Așa este scris și așa a fost necesar ca Hristos să sufere și să învie din morți a treia zi și să propovăduiască în numele Său pocăința și iertarea păcatelor în toate neamurile, începând cu Ierusalim" (Luca XXIV, - ) Însuși cuvântul "apostol" ("mesager în greacă") ne spune că sarcina principală a noii religii a fost la început tocmai misiunea (din latinescul missio "mesaj"), a cărei sarcină era să convertească tot mai multe suflete la creștinism Primii misionari creștini au fost apostoli dintre cei mai apropiați doisprezece ucenici ai Mântuitorului La rândul lor, "apostolii din cei " trimiși de Hristos să propovăduiască (cf Lc X, ) au luat ștafeta misionară de la cei Doisprezece și au introdus creștinismul popoarelor foarte îndepărtate de imperiu Despre activitatea misionară a apostolilor aflăm, de regulă, din "Faptele" ulterioare și în mare măsură legendare (apocrife) - așadar, pe lângă cartea canonică a "Faptele Apostolilor", scrisă de Sf Luca, există apocrife "Faptele lui Andrei (cel întâi chemat)", "Faptele lui Pavel și Thekla", "Faptele lui Petru", etc Ele oferă informații interesante despre viața și soarta apostolilor lui Hristos, dar valoarea istorică a acestor surse este foarte îndoielnică, deoarece reflectă o tradiție lungă și în mare măsură legendară Răspândirea creștinismului Misiune în secolele II-IV După sfârșitul erei apostolice (sec I), a continuat răspândirea creștinismului pe ținuturile imperiului și dincolo de granițele acestuia S-a spus deja mai sus că noua credință s-a răspândit mai ales prin eforturile unor indivizi - negustori, soldați, traducători ai Sfintei Scripturi (cf ) Biserica, care la acea vreme nu avea un singur centru sau o organizație puternică, fiind persecutată de stat și societate, nu se putea angaja intenționat în activități misionare Prin urmare, predicarea creștină a fost în general spontană și dezordonată Cu toate acestea, chiar și aceste eforturi individuale misionare ale indivizilor au adus rezultate remarcabile Deci, în secolul al III-lea Creștinii romani captivi, stabiliți de regele persan Shapur pe pământurile provinciei Khuzistan, au creat prima comunitate bisericească din Persia, condusă de un episcop, și au început predicarea creștină printre păgânii locali - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor La cumpăna secolelor III-IV în Armenia a predicat Sf Grigore Iluminatorul ( - / ) Și-a petrecut tinerețea în Cezareea Capadociei, a fost căsătorit cu o creștină, a avut doi fii Acolo, în Cezareea, Grigorie a primit învățătură creștină primară și Sf Botez După aceea, a mers de bunăvoie în slujba regelui armean Trdat III ( - ), păgân și persecutor al creștinilor, pe care l-a vindecat și l-a convertit la creștinism Botezul oficial al Armeniei în timpul domniei lui Trdat datează din anul În jurul anului Sf Grigorie a acceptat hirotonirea episcopală la catedrala din Cezareea Capadociei și a devenit primul primat al Bisericii Armene De aici au fost trimiși misionari în regiunile păgâne adiacente ale Armeniei și țărilor vecine Înainte de moartea Sf Grigore și-a lăsat scaunul propriului său fiu Ceva mai târziu, la începutul secolului al XV-lea, creștinismul s-a răspândit în Georgia Iluminatorul acestei țări a fost Sf egal cu ap Nina Ca și St Grigore, a venit din Cappadocia Când părinții ei s-au dedicat în întregime slujirii Bisericii, fata a fost crescută la Ierusalim de o armeană Sarah din orașul Dvin Auzind de la ea o poveste despre tunica Domnului, păstrată în orașul georgian Mtskheta, Nina a decis să se încline în fața altarului Odată, într-un vis, i s-a arătat Maica Domnului, i-a predat o cruce dintr-o viță de vie și a dat poruncă să-L propovăduiască pe Hristos în "moștenirea Lui" (Georgia) În , fugind de persecuția lui Dioclețian, mai multe fete creștine, printre care și Sf Nina și sfinții Bisericii Armenești, Gayane și Hripsi-me, au fugit în Armenia, unde a domnit atunci deja amintitul persecutor al creștinilor Trdat III În Armenia, Gayane și Hripsime au fost martirizați, iar Sf Nina a ajuns la Mtskheta Trăind la marginea orașului, ea a atras atenția localnicilor prin faptele și minunile ei ascetice Când, prin rugăciunile ei, regina grav bolnavă a primit vindecare, însuși regele Georgiei a crezut în Hristos și a implorat-o pe Nina să se angajeze în serviciu misionar printre femei Oamenii au fost aduși la Hristos de însuși regele (Biserica Socratică Hist I, ) La cererea regelui, imp Constantin cel Mare l-a trimis pe episcop în Georgia Ioan, Rev James și diacon Regele și curtea sa au fost primii care au primit Sfântul Botez de la ei, iar puțin mai târziu, la confluența râurilor Aragvi și Kura din Mtskheta, întregul popor Data oficială a botezului Georgiei este considerată a fi , deși au existat încercări de a atribui această dată unei perioade ulterioare - aproximativ Barbarii-Goții s-au convertit la creștinism la mijloc - a doua jumătate a secolului al IV-lea ep Wulfila (Ulfila) (c - c ), care a fost - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) fiu al creștinilor captivi romani, alungat de goți din imperiu în , Wulfila și-a petrecut tinerețea la Constantinopol la ambasada gotică, era familiarizat cu patronii imp arian Constanțiu al II-lea și ep Eusebiu din Cezareea Nu este de mirare că atunci când el în - propovăduită printre goții transdanubieni, ei au primit de la el versiunea ariană a creștinismului, care s-a păstrat și după ce arianismul fusese deja condamnat în imperiul însuși În timpul misiunii sale, Wulfila a inventat un alfabet gotic special în locul scrisului runic folosit de goți și a făcut o traducere a Bibliei în limba gotică Treptat, liturghia creștină a fost tradusă și în gotică Nu este de mirare că după aceasta, în tradiția bisericească, Wulfila a primit porecla "apostolul celor gata" Totuși, misiunea Wulfilei nu a fost ușoară După ce un număr de lideri tribali și goți obișnuiți au acceptat creștinismul, a avut loc o revoltă a păgânilor În , Wulfila și toți goții creștini au fost alungați din țară și, prin voința împăratului Constanțiu, s-au stabilit în Moesia de Jos (azi Bulgaria), la poalele lanțului muntos Gem (Hemus) Creștinizarea goților a fost complet finalizată până în Istoria misiunii creștine din Etiopia este foarte misterioasă și obscură Potrivit tradiției bizantine, apostolul Etiopiei a fost Bp Frumentius (sec IV), hirotonit de Sf Atanasie al Alexandriei În primul rând, Frumentius, împreună cu ruda sa Edesius și profesorul Meropius, au plecat în Etiopia din orașul său natal Tir în scopuri educaționale (problema este că sursele numesc această țară "India îndepărtată", ceea ce înseamnă cel mai probabil Etiopia, dar ar putea fi și numele teritoriului Yemenului modern din sudul Peninsulei Arabe) Acolo, încă tinerele Frumentia și Edesia au fost capturate de barbari Când tinerii s-au maturizat și chiar au primit putere de la triburile locale, au început să predice creștinismul băștinașilor Ulterior, au putut să se întoarcă pe pământurile lor, unde Frumentius a primit episcopia de la Atanasie al Alexandriei, după care s-a întors în Etiopia și i-a convertit pe mulți la Hristos (Teodoret Biserica ist I, ) Astfel, predica Frumentia din Etiopia poate fi considerată primul proiect misionar oficial al Bisericii din Alexandria Oficial, Etiopia a devenit o țară creștină (care rămâne până astăzi) între și Există diverse povești mai mult sau mai puțin legendare despre misiunea creștină din India Potrivit unuia dintre autori, apo - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor masa Indiei a fost St Toma, un apostol al celor Doisprezece O altă tradiție urmărește creștinismul indian până la St Bartolomeu Eusebiu de Cezareea scrie că i-a botezat pe indieni în secolul al II-lea Panthen of Alexandria (Cherk ist V, ), deși întrebarea ce înseamnă Eusebiu prin "India" rămâne deschisă Poate că acestea erau ținuturile Yemenului de astăzi, unde creștinismul s-a înființat în principal datorită negustorilor creștini veniți din imperiu Dimensiunea politică a misiunii creştine După instaurarea creștinismului ca religie patronată de puterea imperială, activitatea misionară în teritoriile periferice și în țările adiacente imperiului a început să dobândească treptat un caracter nu numai religios, ci și politic Sprijinind răspândirea creștinismului în afara Imperiului Roman, împărații au căutat nu numai să lumineze spiritual popoarele barbare, ci și să le câștige loialitatea politică față de imperiu Prin urmare, destul de devreme, împărații preiau controlul asupra misiunii creștine Deja St Constantin cel Mare a luat măsuri pentru a converti popoarele barbare vecine la creștinism Deci, ca răspuns la cererea regelui iverienilor (georgieni) de a trimite "învățători de evlavie" în țara sa, Constantin a trimis un episcop în Iveria, oferindu-i daruri bogate (Theodoret Biserica ist I, ) Succesorul lui Constantin Constanțiu al II-lea la mijlocul secolului al IV-lea trimite "în India" (adică în Arabia de Sud, statul Himyar) poporului Sabean o ambasadă imperială condusă de Teofil Indianul Motivele trimiterii misiunii erau în mare măsură de natură politică - la vremea aceea imperiul era în pericol din partea perșilor, iar Constanțiu căuta aliați printre popoarele sudice Ambasada, în deplină conformitate cu eticheta diplomatică din acea vreme, a purtat cu ea daruri bogate (în special, de cai foarte apreciați de barbari) Misiunea a fost însărcinată nu numai să convingă poporul barbar la creștinism, ci și să sprijine creștinii locali în toate modurile posibile - în special, să construiască o nouă biserică care să devină centrul predicării creștine printre băștinași Această misiune a fost încununată cu succes - domnitorul Sabeanilor "s-a aplecat spre evlavie" și a construit cât trei biserici creștine în loc de una cu cheltuiala publică (Filostorgie Biserică ist II, ; III, ) După ce și-a încheiat misiunea la Himyar, Teofil a traversat Marea Roșie și a intrat în regiunea Aksum din nordul Etiopiei, unde și el "a rezolvat toate problemele", după care s-a întors în imperiu (ibid , III, ) - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Sub Constantius, au fost întreprinse o serie de misiuni de succes către popoarele nomade din Arabia - ca urmare, deja în anii - al IV-lea secol sursele relatează "episcopi ai Arabiei" sau "episcopi ai arabilor" (Biserica Socratică ist III, , etc ) Am vorbit deja despre misiunea Episcopului Arian Vulfily printre goții (occidentali) sub Constantin al II-lea În , patronul imp Arian Valens a primit o ambasadă de la goții occidentali (vizigoți), care au trecut în imperiul peste Dunăre, cu cererea de a le trimite episcopi care să-i învețe credința creștină Cererea goților a fost îndeplinită - totuși, de la Valens (ca mai devreme de la Constantius), le-au fost trimiși episcopi arieni (Orosius Est VII, ) Astfel, împăratul a încercat să transforme dușmanii periculoși în aliați ai imperiului Această încercare însă a eșuat - doi ani mai târziu, în bătălia cu goții de la Adrianopol, Valens a murit Reglementarea legală a activităților bisericilor creștine printre barbari Astfel, prin anii GV c numeroase comunități creștine erau deja active printre popoarele barbare, care au devenit centre de predicare misionară Activitățile acestor comunități (episcopii) aveau specificul lor și necesitau reglementări speciale Canonul II al Sinodului Ecumenic de la Constantinopol ( ) menționează "biserici dintre popoarele barbare" care ar trebui guvernate "după tradiția stabilită" - cu alte cuvinte, grija acestor episcopi era încredințată celei mai apropiate metropole imperiale În drepturi IV Sinodul Ecumenic de la Calcedon ( ) menționează și "episcopii aprovizionați ținuturilor barbare" Dreptul de a numi astfel de episcopi pe ţinuturile mărginitoare cu eparhiile Pontului, Traciei şi Asiei, canonul se asimilează arhiepiscopului Constantinopolului Misiune în secolele V-VII Misiunea creștină a devenit mai activă în prima jumătate a secolului al V-lea Unul dintre susținătorii convinși ai misiunii bisericești printre barbari a fost arhiepiscopul Constantinopol stabilit Ioan Gură de Aur ( - ) S-a implicat activ în iluminarea goților care trăiau în capitală, i-a îndemnat pe călugări să ducă cuvântul lui Dumnezeu către barbari și s-a ocupat de bisericile nou întemeiate din Persia și Gothia (Sudul Crimeei) cât a putut Pentru munca neobosită a Sf Ioan în domeniul lucrării misionare, Teodoret din Cir, într-un cuvânt lăudabil lui Hrisostom, l-a echivalat cu apostolii Autorul de mai târziu al Vieții lui Hrisostom, Pseudo-George al Alexandriei (secolul al VII-lea), îi atribuie sfântului o misiune față de celți, iberi, alani și abasgi (abhazi), precum și inițiativa de a traduce Evanghelia în armeană ( totuși, această informație nu este confirmată de surse anterioare) - - IL Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Nu putem spune cu certitudine cum puterea imperială în persoana imp Arcadia, dar împăratul nu s-a opus cu greu la iluminarea creștină a barbarilor Fiul lui Arcadius imp Teodosie al II-lea a fost aparent mai activ în acest sens Astfel, în actele Sinodului III Ecumenic de la Efes ( ), împăratul este lăudat pentru grija sa "pentru bisericile atât din Persia, cât și dintre barbari" În timpul domniei împăratului bizantin Leon IV în anii - Vv în statul sud-arabian Himyar (a cărui creștinizare a fost discutată mai sus), există o luptă ideologică acerbă între două religii monoteiste - creștinismul și iudaismul care a pătruns aici În orașul Nagran din nordul țării la acea vreme, St Azkir (originea numelui său și, prin urmare, a lui însuși, nu a fost încă stabilită cu precizie) Misiunea imperială centralizată a înflorit în timpul împăraților Iustin I și Iustinian cel Mare (prima jumătate a secolului al VI-lea) În la Himyar a avut loc o reorientare a elitei conducătoare de la creștinism la iudaism Regele iudaic Yosef As'ar Yas'ar (altfel Yusuf zu-Nuwas) a distrus bisericile din Himyar și i-a supus pe creștini unei persecuții severe Apoi, la cererea lui Justin, Patr Timotei i-a scris o scrisoare regelui creștin din Aksum din Etiopia, Elesvoam (acesta este numele din transmisia greacă, numele complet etiopian este Kaleb Ella Atsbeha) Eles-voam, admonestat de misionarul creștin Pantaleon, a pornit în campanie împotriva lui Himyar O mare armată etiopienă a fost transportată pe nave bizantine peste Marea Roșie, după care regele Yusuf a fost răsturnat, iar preoții etiopieni aduși de Elesvoam au fost numiți să conducă parohiile locale Potrivit unor date (nu toate de încredere), atunci (la mijlocul anilor ai secolului al VI-lea) orașul Zafar din Alexandria a fost numit Episcop al Sf Grigore (altfel Grigore) (Com decembrie) Cât despre Etiopia însăși, după propovăduirea lui Frumentius și Edesius (vezi mai sus), misiunea creștină nu s-a oprit aici La cumpăna secolelor V-VI Călugării bizantini au predicat la Aksum Au fost uciși de păgânii locali, devenind primii martiri abisinieni pentru credința lor Un alt grup de misionari bizantini sosiți în Etiopia în același timp a inclus deja amintitul Pantaleon, precum și unul dintre cei mai cunoscuți iluminatori ai etiopienilor, Abba Afse (probabil sirian prin naștere) - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) În același timp, a început și creștinizarea în masă a popoarelor barbare care trăiesc pe țărmurile estice și nordice ale Mării Negre Acest lucru este dovedit de cele mai vechi temple găsite de arheologi în aceste locuri - uneori destul de departe de mare Calitatea excelentă a clădirilor indică faptul că templele au fost construite pe cheltuiala vistieriei imperiale bizantine Activitatea misionară a bizantinilor a atins o amploare fără precedent în anii și secolul al VI-lea sub Justinian La începutul domniei sale, potrivit lui Ioan Malala, conducătorul hunilor pe nume Grod a fost botezat la Constantinopol, al cărui succesor din fontă era însuși împăratul Hunul mângâiat cu daruri bogate a plecat pe pământurile sale cu ordin de a apăra granițele imperiului de dușmani Apoi în capitală l-a primit pe St Botez și domn al tribului germanic al Heruli Grep, care locuia pe Dunăre Inutil să spun că Iustinian i-a fost succesorul și nici nu a plecat cu mâna goală Așa că imperiul a răspândit credința creștină printre barbari, fără a uita în același timp interesele sale politice și militare În același timp, împăratul a ordonat un botez general al locuitorilor Egiptului de Sus (altfel Nubia sau Nobatia, acum Sudan) În - de ani Comandantul lui Iustinian, Narses, a distrus templul păgân de pe insula Philae din Nil și l-a transformat în templul Sf Ştefan În , a avut loc o călătorie misionară în Nubia a unui anume Iulian, care era învecinat monofiziților Fiind trimisul împărătesei Teodora, care a simpatizat cu monofiziții, Iulian a fost înaintea unui alt misionar imperial calcedonit trimis de însuși Iustinian După o ședere de trei ani în Nubia, Iulian s-a întors la Constantinopol, lăsându-l pe episcopul Nobadam Teodora Cu toate acestea, activitățile sale nu au avut prea mult succes Nobadii au reușit să asimileze în sfârșit credința creștină abia zeci de ani mai târziu, în , când un nou episcop monofizit a venit la ei Lung în Activitățile sale au avut atât de mult succes încât un alt popor nubian, Alodei, care locuia la sud de Nobads (în zona Khartoum-ului modern, capitala Sudanului), l-a invitat pe Longin la locul lor, dorind să audă de la el despre Hristos Patriarhia Alexandriei, aflând despre acest lucru, a trimis o misiune alternativă a doi episcopi calcedoniți la alodeeni, dar alodenii nu i-au acceptat Longinus, încurajat de succesul său cu păgânii, a extins misiunea spre sud-est, pe teritoriul lui Christian Aksum, în care și-au găsit refugiu aftardodoceții-julianiștii, care se desprinseseră de monofiziți Minciuna - - IL Istoria dogmelor Lupta împotriva ereziilor dintre alodeieni și nobazi, țara Makurra a fost, se pare, botezată de episcopii calcedonieni din Alexandria (totuși, în jurul secolului al VIII-lea, makurriții s-au unit cu nobazii și au adoptat monofizitismul de la aceștia) Astfel, istoria dramatică a misiunii creștine în Africa (și, după cum vom vedea mai jos, în Orient) a reflectat în mod clar contradicțiile care existau în Biserica imperială În , mitropolitul monofizit a fost trimis în Orient în scopuri misionare Edessa Iacob Baradei ( - ), care a trăit din la Constantinopol sub patronajul împărătesei Teodora La cererea lui Aretha, conducătorul tribului arab Ghassanid, a introdus acest popor nomad în creștinism și a devenit fondatorul unei noi ierarhii monofizite în Siria Pe lângă Iacov, Episcop a fost hirotonit pentru poporul Ghassanid Teodor al Arabiei (aparent arab de origine) Ulterior, Ghassanizii au rămas fideli monofizitismului, în ciuda eforturilor imperiului de a planta printre ei religia Calcedoniană În cele din urmă, de la la ep Ioan din Efes, la instrucțiunile lui Iustinian, s-a angajat în iluminarea păgânilor din Asia Mică, unde a botezat de mii de oameni, a construit de biserici și mănăstiri (Io Efes Biserica ist II, ; III, ) , - ) Creștinizarea popoarelor barbare care trăiau la periferia imperială a afectat și Caucazul sub Justinian În special, potrivit istoricului Procopius din Cezareea, la vremea aceea abasgii (abhazii) erau botezați - totuși, datorită comportamentului nepoliticos al soldaților bizantini care au ajuns la ei, ei s-au întors curând la vechile obiceiuri și au trecut de la bizantini la perşi (Procopius Războiul cu goţii VIII, - ) Bizantinii au convertit la creștinism un alt trib caucazian, țanii, provocându-le o înfrângere militară (ibid , I, , - ; Procopius Despre clădiri, III, , - , - ) Activitate activă de predicare s-a dezvoltat la mijlocul secolului VI monofizit-Aphthartodocetes - urmașii lui Iulian din Halicarnas (cf mai sus, p ) Pe riscul și riscul lor, fără nici un sprijin de stat, ei și-au predicat doctrina printre creștinii (și posibil păgâni) din Persia, nordul și sudul Arabiei, Etiopia, Armenia, Albania caucaziană (actualul Azerbaidjan) Nestorienii alungați în Persia au predicat activ și creștinismul, ajungând cu predicarea lor chiar și în India și China Sub Justin Yves în , tribul african al Garamantilor, care locuia în deșertul libian, a apelat la autoritățile imperiale cu o cerere de iluminare creștină, care a fost îndeplinită - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) Misiunea imperială printre barbari a continuat sub imp Heraclius ( - ), care a devenit succesorul următorului lider hun care dorea să-l accepte pe Sf Botezul ( ) În , Heraclius l-a botezat pe prințul Agvan (Azerbaidjan), iar succesele militare ale lui Heraclius în lupta împotriva perșilor au jucat probabil un rol semnificativ în convertirea acestuia din urmă la Hristos La urma urmei, conform credinței care era răspândită la acea vreme, puterea lui Dumnezeu se manifestă în primul rând în victoriile asupra dușmanilor (după cum ne amintim, Eusebiu din Cezareea și Constantin cel Mare aveau opinii similare) Creștinismul în Persia Istoria misiunii creștine din Persia a fost foarte dramatică În secolul al V-lea acolo s-au stabilit nestorienii, persecutați atât de calcedoniți, cât și de monofiziți Perșii au fost în general neutri față de acești creștini, deoarece aceștia din urmă au suferit persecuții din partea Bizanțului, cel mai mare dușman al perșilor Totuși, nici Calcedoniții nu au fost persecutați în Persia La sfârşitul secolului VI șah Khoerov //a fost chiar căsătorit cu o Maria creștină ortodoxă - o rudă a imp Mauritius Pentru Maria Hoerov a poruncit să se construiască două biserici, sfințite de Patr Atanasie din Antiohia În baza unui acord cu Hosrov, drept recunoștință pentru că l-au ajutat în lupta pentru tron, bizantinii au primit din Persia o serie de foste teritorii bizantine, pe care au început să-i convertească pe păgânii care locuiau acolo la Ortodoxie prin forță Cu toate acestea, de îndată ce Mauritius a căzut victima uzurpatorului Phocas ( ), Khoerov a deschis ostilitățile împotriva Bizanțului și a început să persecute Ortodoxia Calcedoniană în Persia La mijlocul secolului al VII-lea, când Persia, și apoi Orientul bizantin, au căzut sub stăpânirea arabilor, nestorienii și monofiziții i-au întâmpinat pe cuceritori ca eliberatori de opresiunea religioasă imperială Astfel, în Orient (ca și în alte locuri), succesul predicării creștine în rândul elitei conducătoare și al poporului depindea în mare măsură de circumstanțele interne și de relațiile de politică externă cu Bizanțul În secolul al VII-lea are loc o migrație în masă către teritoriul Bizanțului a triburilor slave care au venit din nord-vest (din Pannonia) și s-au așezat în toată Grecia până în Peloponez Organizarea bisericească din teritoriile imperiale ocupate de slavi a fost paralizată Abia treptat, bizantinii au reușit să o reconstruiască, fără a uita de creștinarea slavilor păgâni (în surse, eforturile misionare ale împăratului Nikifor / sunt descrise cel mai detaliat în acest sens) Creștinizarea (și pe parcurs, asimilarea completă lingvistică și culturală) a acestor mini slavi - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor state (așa-numita "clavinia") a durat destul de mult și nu a fost încă finalizată în secolul al X-lea Misiune în secolele VIII-IX După pierderea teritoriilor estice de către Bizanț, unde a început să se răspândească o nouă religie, islamul, activitatea misionară a imperiului s-a slăbit brusc Musulmanii erau extrem de intoleranți la încercările de a-și converti coreligionarii la creștinism, așa că predicatorii care trăiau în califat trebuiau să fie deosebit de atenți Printre ei, doi sfinți predicatori sunt cunoscuți mai mult decât alții - în secolul VIP Rev Ioan de Damasc (aproximativ - ), iar în secolul al IX-lea Sf Teodor de Edessa (între și ) Acesta din urmă, conform vieții sale în mare parte legendare, chiar l-a vindecat și l-a convertit la creștinism pe conducătorul musulman al Bagdadului, califul Muawiyah Un alt misionar, Ilie cel Nou, a acționat printre musulmani deja în a doua jumătate a secolului al IX-lea, ceea ce depășește sfera cronologică a revizuirii noastre În a doua jumătate a secolului al VII-lea Creștinismul a fost predicat pentru prima dată în Taurica (Crimeea) În orașul Sugdeya (vechiul rus Surozh, acum Sudak) a fost întemeiată o episcopie, unde la mijlocul secolului al VIII-lea L-a propovăduit pe Hristos populației locale khazar din St Stefan din Surozh (circa - ) Cam în același timp, în Crimeea muntoasă a apărut eparhia gotică, condusă de Sf Ioan din Gotha În secolul al VIII-lea la imp Leon al IV-lea a fost convertit la ortodoxie prin răsturnare și a fugit la Bizanț Hanul poporului turc al Bulgarilor Telerig ( ) Conform tradiției stabilite, împăratul a acționat ca naș de la font și s-a căsătorit cu ruda sa Concluzii Întreprinderile misionare ale secolelor V-IX pot fi împărțite în două tipuri: ) întreprinderi inițiate de orice Biserică Locală sau persoane fizice fără participarea autorităților laice și ) întreprinderi care au avut loc la inițiativa sau sub controlul împăraților În perioada inițială a misiunii creștine a dominat primul drum al lucrării misionare (așa se face că, ca inițiativă privată, activitățile spirituale și educative ale Sfântului Grigorie în Armenia, ale Sfântului Egal-a-Apostolii Nina în Iberia) (Georgia), Frumentius și Edesius în Etiopia au început) Abia odată cu trecerea timpului, când autoritățile statului și-au dat seama pe deplin de importanța unei religii comune pentru realizarea loialității politice a vecinilor lor, predicarea creștinismului a devenit un instrument eficient al diplomației imperiale Începând cu Constantin cel Mare, care a trimis un episcop pentru iberi, și mai ales în timpul domniei fiului său Constanțiu, statul bizantin a început să acorde o atenție deosebită convertirii - - Secțiunea II Biserica din Imperiul Creștin ( - ) niyu barbari Astfel, misiunea lui Teofil Indianul în Arabia și propovăduirea creștinismului către goți de către Bp Vulfiloy au fost, fără îndoială, întreprinderi comune biserică-stat în scopul realizării nu numai a scopurilor spirituale, ci și politice În secolele V-VII activitatea misionară a imperiului în alianţă cu Biserica nu a slăbit Cu toate acestea, după Sinodul IV Ecumenic, odată cu apariția unei noi tendințe puternice în creștinism - monofizitismul, această activitate s-a complicat din ce în ce mai mult prin competiția și chiar ciocnirea directă dintre monofiziți și Biserica imperială calcedonită Întrucât monofiziții au prevalat în estul imperiului, misiunea lor în rândul popoarelor barbare răsăritene a fost mai ușoară decât activitatea Bisericii de stat din Constantinopol, care era îndepărtată de aceste locuri Din acest motiv, multe popoare din Orient au primit inițial (sau au adoptat ulterior) creștinismul tocmai în forma sa monofizită Dimpotrivă, popoarele barbare relativ apropiate de capitală (hunii și bulgarii în nord, garamantii în Libia, slavii în Grecia) au adoptat creștinismul ortodox (calcedonian) Nestorienii expulzați din imperiu s-au stabilit în Persia Astfel, vicisitudinile misiunii bizantine printre barbari au repetat în mare măsură istoria diviziunilor bisericești în imperiul însuși Întrebări de securitate pe această temă Cum sunt definite în Evanghelie sarcinile misiunii creștine între alte popoare? De ce primii misionari creștini au fost privați? Cine a predicat primul creștinism în Armenia, Georgia, Etiopia? Care împărat creștin a fost primul care a susținut o misiune bisericească? Când și de către cine a fost predicat pentru prima dată creștinismul în Arabia de Sud (Khi-myar)? Canoanele cărora Sinoadele reglementează organizarea bisericească în rândul popoarelor barbare? Descrieți activitățile împăraților Iustin I și Iustinian cel Mare de a converti la creștinism vecinii Imperiului Bizantin Ce scopuri și-au propus acești împărați? De ce s-a slăbit brusc activitatea misionarilor bizantini din Orient în secolele VP-VPI? Literatură suplimentară pe această temă Aibabin A I Eparhia gotică // PE T XII M , S - Arutyunova-Fidanyan V A Grigore Iluminatorul // PE T XIII M , pp - - - II Istoria dogmelor Luptă împotriva ereziilor Gratsiansky M V Întreprinderile misionare din anii ai secolului VI în contextul politicii bisericeşti a împăratului Justinian // KANI KION Colecție aniversară în cinstea împlinirii a de ani a prof ESTE Ciciurov M , S - Gratsiansky M V , Jacob Baradey // PE T XX M , S - Zaharov GE Trecerea Dunării ca trecere a graniței lumii gotice: gata să se convertească la arianism // Statele antice ale Europei de Est M , S - Ivanov S A lucrare misionară bizantină Este posibil să faci un creștin dintr-un barbar? M , S - [Necesar, ținând cont de recenzentul: Gratsiansky M V // KANI KI N Colecție aniversară în cinstea împlinirii a de ani a prof ESTE Ciciurov M , S - ] Myrshan D G Wulfila // PE T X M , S - Pataridze L Biserica Ortodoxă Georgiană Predica Sf Nina în secolul al IV-lea C PE T XIII M , S - ( - ) Smirnov E I Istoria Bisericii Creștine Ed al -lea Sergiev Posad, S - Frantsuzov S A "Viața Sf Azkira" ca sursă despre istoria Arabiei de Sud // XIII Conferința teologică anuală a PSTBI Materiale M , S - Frantsuzov S A Grigentiy // PE T XII M , S - Frantsuzov S A Abreha şi Atsbeha // PE T I M , S Concluzie la Secțiunea II (KA Maksimovici) Am încheiat trecerea în revistă a uneia dintre cele mai dramatice perioade ale istoriei bisericii, care a durat între și De-a lungul acestor peste cinci secole, Biserica a dobândit o vastă experiență de a exista și de a sluji în condiții istorice noi - nu mai este o Biserică, persecutată de un stat ostil, dar ca stat bisericesc, imperial În mod paradoxal, această perioadă nu a devenit pentru Biserică un timp de consolidare internă și unanimitate deplină cu autoritățile Dimpotrivă, includerea Bisericii în sistemul administrației de stat a provocat o serie de consecințe atât pozitive, cât și negative Printre aspectele pozitive ale acestui proces se remarcă consolidarea puterii spirituale și laice în rezolvarea problemelor vitale ale vieții de stat și spirituale, creșterea bunăstării materiale a slujitorilor Bisericii, sprijinul statului pentru misiunea bisericii printre popoarele barbare Consecințele negative s-au manifestat în dependența Bisericilor locale (patriarhiile) de linia politică bisericească a autorităților, o anumită birocratizare a vieții bisericești și amestecul statului (uneori foarte grosolan) în treburile bisericești Rezultatele consiliilor bisericești, care s-au ținut cu cunoștințele și sub controlul puterii imperiale, au fost, de asemenea, foarte ambigue Unele dintre ele s-au dovedit a fi necanonice din cauza încălcărilor de procedură (sfatul "tâlhar" din ) sau a orientării eretice (consiliile iconoclaste din și ) Dar nici Sinoadele Ecumenice nu au adus de multe ori Biserica la unitate, ci, dimpotrivă, au împărțit-o și mai mult Așadar, după Sinodul I Ecumenic de la Niceea, arienii condamnați la acesta nu au făcut decât să se întărească și mai mult și au reușit chiar să atragă alături de ei un număr de împărați După evenimentele dramatice ale celui de-al Treilea Sinod Ecumenic, a apărut o nouă erezie - monofizitismul, care, după Sinodul al IV-lea Ecumenic, în loc să se diminueze sau să intre în subteran, a început să pună mâna pe o provincie după alta a Răsăritului Pentru a ajunge la un compromis cu monofiziții, a trebuit să fie convocat Sinodul al V-lea Ecumenic, dar Sinodul nu și-a atins pe deplin scopurile, iar schisma Bisericii a continuat În secolul al VII-lea de dragul reconcilierii cu monofiziții, guvernul imperial a inițiat crearea doctrinei monotelismului, care foarte curând - - Concluzie la Secțiunea II a trebuit să fie anatematizat la Sinodul VI Ecumenic Poate că, dintre toate Sinoadele Ecumenice, doar ultimul, Sinodul al VII-lea, și-a îndeplinit pe deplin sarcina care i-a fost încredințată de a reuni Biserica divizată Cu toate acestea, acest Sinod a contribuit cel mai puțin la dezvoltarea dogmei ortodoxe Dimpotrivă, Sinoadele care au adus cea mai mare contribuție la teologia dogmatică au fost și cele mai ambigue în consecințele lor (acest lucru este valabil mai ales pentru Sinodul de la Calcedon din ) Toate aceste suișuri și coborâșuri dramatice din istoria Sinodelor au fost în mare măsură dictate de angajamentul special al romanilor și bizantinilor față de formule teologice precise Această dorință irezistibilă a primilor teologi pentru un concept, termen, definiție exact și-a înrădăcinat, fără îndoială, în cultura filozofică clasică a antichității În principiu, o astfel de dorință de corectitudine filosofică și teologică nu putea fi decât salutată, dar la acea vreme, în contextul diversității școlilor și tendințelor filozofice și teologice, acuratețea formulărilor era greu de realizat Din acest motiv, orice încercare a părinților și a învățătorilor Bisericii de a clarifica una sau alta chestiune de dogmă a ajuns imediat la neînțelegeri și la dezacordul rezultat al altor gânditori-teologi Datorită legăturii genetice a teologiei bisericești cu tradițiile filosofiei antice, polemicile intra-bisericești semănau izbitor cu disputele dintre școlile filozofice antice Astfel, apelul Bisericii la moștenirea filozofică antică a condus, pe de o parte, la îmbunătățirea aparatului conceptual al teologiei, iar pe de altă parte, la dispute teologice intense și dezbinări dogmatice care au slăbit Biserica Cu toate acestea, în ciuda tuturor dificultăților, tocmai în această perioadă plină de evenimente dogma bisericească și închinarea indisolubil legată de aceasta (riturile principalelor Taine, anul liturgic, principalele sărbători bisericești) și-au primit forma finală, instituția monahismului a fost format, s-a format un sistem de drept canonic, inclus organic în dreptul statului imperial În sfera bisericească-administrativă s-a conturat o "pentarhie", formată din cele cinci patriarhii principale Prin secolul al V-lea Canonul Sf Scripturi, în secolele VI-VII Arta bisericească bizantină a atins apogeul În secolul VI la imp Imperiul Justinian s-a transformat în cele din urmă într-o putere creștină, al cărei suport ideologic a fost conceptul de "ortodoxie politică" - - INDEX SUBIECTULUI abasgii (abhazieni) , Stareț, abație (vezi și stareț) - Avari , Autocefalie , , Agapes - , , , Hagiografie (viețile sfinților) , , Miel , , , - , , - , - Advent , Avocați , , , Adopționismul (vezi și Dinamismul) , "Schisma akakian" vezi schisma Felix Akephali ("fără cap") , Akimites ("nedormiți") Akoluffi , , Accident vezi proprietate Alamana Alans Allah Alegoria - , , , , , - , , , Alodei - Amvonul - Anagnosti vezi Cititorii Anacatharsis (purificarea legilor) Anatema, anatematism (blestem, condamnare bisericească) , , , - , - , , - , , , , , , , - , , , - , , , - , , - , , - , - , , , , , , , , , , , Anafora - , , - , , Anchorit (schit) - , , - , - , , Îngeri, angelologie , , , , , , , - , , , , - , , , - , , anglo-saxoni Anomei (vezi și Eunomieni) - , , , , Antipapa Antisemitism Antifoane , , , Antihrist , Antropologie , , , Antropomofism, antropomorfism - Apatie vezi Dispassion Appeal , Apocatastasis , , Apocrypha , Apocrypha , , , - , , , , , , , , Apolinarieni (susținătorii lui Apollinaris, Episcopul Laodiceei), Apolinarism , , - , , , , - , Falsuri apolinariene Apologeți, scuze , , , , , , , - , - , - , , - , , - , , , , , , , - , - , - , , - , , - , , - , , - , Apostazia vezi Apostazia Apostoli - , - , - , , , , , , , - , , , - , - , , - , - , , , , , , , , , - , - , - , , , , , , , , - , - , , , , , , , - , , , , - , - , , , , , , , , , , , , , - , Succesiunea Apostolică - , - , - - Index de subiect Apostolatul , , Aprakos vezi Absida Lecționară , - , - , , , - , - , arabi, arabi , , , - , , - , , , - , - , , , , , , , , - , , - arameeni, aramaic , , Areopagul , , Arieni, Arianism , , , , , - , , , , - - - Formula Arima , - , Aritmetică armeni, limba armeană , , , , , , , , , , Arhangheli vezi Îngerii Arheologia , - , , , Arhidiacon , , Arhiepiscop , , , - , , , , , , - , - , - , , , , , Arhiepiscopia , Episcop (ierarh; vezi și episcop) , , - , , , , , , , , , , , , , , , , , - , , , , , , - Arhimandritul (vezi și Hegumen) , , - , Arhitectura , , , - , , Arconții , , , Asikrit Asceză, asceză , , , , , - - - Astrologi, astrologie (astronomie) , , , Ateismul , Atrium IZ, , , Aphtardodokets , , - , , - Bazilica , , , , - , , , - , - , , Baptisteriul IZ, , - , , - , , , - , Privegherea (vegherea toată noaptea) , - , Legământul de celibat (vezi și Fecioria, Celibat) , , - "Fără cap" vezi Akephaly Possessed Dispatie - Demoni (îngerii lui Satana, demonii, spiritele rele) , , , , , , - , , Studii biblice , Vestea Bună vezi Evanghelia (index de nume și titluri) Buna Vestire Preev Maica Domnului (Întrupare) , , , - , , , , , , Harul , - , , , , - , , , , , - , , , , , , Caritate (milă, caritate) , , - , , , , , Curvia , , Încarnarea , , , - , , , , , , , , , - Bogomyly - - ISTORIA BISERICII VECHE Născătoare de Dumnezeu, Născătoare de Dumnezeu (vezi și Maria) , , , , , , - , , , , - , , , , , , , - , - , - , - , , , , , , , , , Teologie, teologi (vezi și Dogmatică, Pneumatologie, Soteriologie, Triadologie, Hristologie, Exegeza) , - , - , - , , , , , , - , , , , - , , , , , , , , , , , , - , , , , , , - , , ? - - - - - - - - - - - - apofatic b , - Slujire divină (vezi și Liturghie, Liturghie) , - , , - , , - , , - , - , , - , , , , , , , , , , - , - , , , - , - , - , - , - , - , , , - , - , - , - , - , - , - , , Bobotează vezi Botezul Domnului Dumnezeu Cuvântul vezi Logos Bulgarii văd bulgari Căsătoria - , - , , , , , , , , - , , , - , , - Cadou de căsătorie Acord prenupțial Bulgari (bulgari) , , , - Burgunzii Valentinienii - Vandalii , Barbarii , , , , , , - , - , , Basileus, vezi Împăratul Preev Maica Domnului în templu - Văduve , - , , , , Marea Intrare Marele Pontif (pontifex maximus) , , , Postul Mare vezi Postul Mare Nunta vezi Căsătoria Duminica Floriilor vezi Intrarea Go- zi la Ierusalim studii bizantine Vicar vezi Exarh Înălțarea Crucii , - Impunerea mâinilor vezi Impunerea mâinilor Înălțarea Domnului - , , , , , - , , , , , , , - Renașterea vezi Magii Renașterii vezi Magia Will , - , - , - Încarnarea vezi Întruparea Învierea (învierea) - , , , , , - , , , - , - , - , , - , , , , , - , - , , , , - , - , , , - , , - , , , , - , - , , , , , Receptori , Univers vezi Oikoumene Patriarhul Ecumenic vezi Patriarh Veghea toată noaptea vezi Privegherea A doua Venire vezi Judecata de Apoi Intrarea Domnului în Ierusalim (Duminica Floriilor, Săptămâna Vay) , , , , , Divinație Garamants , Geometrie , - - Index de subiect Germani - , , Hermetism - , Heruli , Imnuri, imnografie vezi cântarea lui Girovaga Epistemologie Gnostici, Gnosticism , , , - , , - , , , , , - , - , , Vorbirea în limbi (glosolalia) , , , , Omiletică, omilie, vezi Predica Persecuția (reprimarea) - , - , , , - , , , , , , , , , , - , , - - - - Crima de trădare vezi lese majesté Stat, putere de stat (vezi și Imperiul) , - , , , , - , , - , - , - , - , , - , , - , , - , - , - , , , - , , - - , , - , - , - , , , - - , - , - , - , - - - - - , , , , , , , , - Goți, gotici , , , , , , , , , - , Gramatica , Greci, limba greacă (vezi și elene) , - , , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , - , , , , - , - , , , , , , , , , - - - - - , , , , - - , - , - , - Păcat, cădere în păcat, , , , , , , , , , , , , , , foc grecesc Sfântul Mormânt , Georgiani (Ivers) , , , , - , Umanismul Huns , , , Dar spiritual vezi Carisma Sărbătorile a douăsprezecea vezi Sărbători Virginitate, fecioare - , , , , , , - , , , , , Acțiune vezi Energie Demiurgul , , - , , - , , , Demonologia Zeciuială bisericească - Diaconii - , , - , - , , , , , - , - , , , , - , - , , , , - , , , , - , , Diaconesele , - , , , Dialectică Diaspora , Dinamism (vezi și Adopționismul) - , Diofizite, diofizitism , , , , , - - ISTORIA BISERICII VECHE Eparhie (vezi și Patriarhia) , , , - , , , , , , , Dipticele , - Disciplina bisericească , , , , , , , , - , , , - , - , , , , , - , , - , , - , - , , , , , , - Difelitism , - Dogmatică (vezi și Teologie) - , , , , - , , , , , , , - , - , - , , , , , , , , - - - - - - - - - , , , - , Docetism, Docets - , , , , Oficii ecleziastice, vezi Officii Donatists , , - , Dormitorius Drungaria Dualism , Mărturisitor, mărturisitor Diavol (demon, satana) , - , - , , , , , , Eudoxiana Eunomians, Eunomianism (vezi și Anomei) , , , , , Eunucii , , , - Evrei (evrei), evrei , - , , , - , , , , - , - , , , - , , - - , , , , - , , , , - , - , , , , , , , , , - , , , , - , - , , , , , , Evsevian Eustathians (susținătorii lui Eustathius de Sebaste) Eustathians (susținătorii Sfântului Eustathius al Antiohiei, Old-Keyans) - Euharistie vezi Liturghia lui Euchita (Mesalieni) Euchologion , - , , - Egipteni , , "O singură voință" în Hristos , - "O singură ipostază complexă" în Hristos , "O singură natură complexă" în Hristos - , "O singură acțiune evlavioasă" în Hristos , - Purtător unic , , , - , - , - , - , - , - , , , Ulei - , - , - , Unction , , Eparhie (provincia) , , , - , , , - , - , , , , - , , episcop, episcopie , , - , , , - , , - , - , , - , , , , , , , , , , , - - - - - - - - - - - - - - - - , - , , , - , - , , - , , , , - - Index de subiect - - - - - - - - - - , - "Episcopul din afară" , , Episcopalis audientia - , , Episcopii - , , - , , Penitență (pedeapsă) Erezie, eretici - - - - - - - - - - - - - , , , , , - , , - , , , , - , - Esenieni , - Natura vezi Esența Femei, soții , - , - , , - , , - , , , , - , , , - , , , , - , , - , , , , , Femeile purtătoare de mir Sacrificiul , , , , , , - , , , - , , , , Pentru viețile sfinților, vezi Hagiography Preot, Preothood - , , , Conspirația vezi lese majesté Legea lui Moise vede iudaismul interzis să slujească , Zoroastrismul Iberici vezi georgieni Hegumen (rector, arhimandrit) , , , , , - Ideologia statului - , , , Ideea vezi Eidos , Idolatria , , - Ierarh vezi Episcop Ierarhia , , - , - , , , , , , , - , , , , , - , , , , , , , , , , , , , , , Preot vezi Episcop, Presbiter Ieromonah Exil (vezi și ref ) , , , , , , , - , Pictogramă (venerarea icoanelor, imagine) Iconoclasm , , , - , - , - , , , , , - , - , Iconologia (teologia icoanei) , , , - , Economie (relaxare) , , , , Venerarea icoanelor, închinătorii icoanelor vezi Icoana Împărat (Basileus, Caesar) , - , , , - , - , , , , , , , , - , , - , - , , , , - , , , , , , - , - , - , - , , - , - , - , , , , , - - ISTORIA BISERICII VECHE - , , , , , - , , - , Imperiul - , , - , , , , - , - , - , - , - , , , , - , - , , , - , , , , , , , - , , - , - , - , - , - - - , , - , - , , , , , , , - , - , , , , , , , , , , , , , , , , , - , , - , , , - , , , , , - - , - - , - Proprietatea , - , , , , , , , , , , , - , , , Rechizitoriu Subdiaconii , , , Ipostas (persoană), ipostas , - , , , , - , - , - , , - , - , - , , , - , , , , , , - Hipodromul , , , , , Răscumpărarea , Art , , - , , , , , , , - , , , Islamul vede musulmani Spanioli, spanioli Confesiuni , , , , , , , , Spovedania vezi pocainta Istorie, istorici - , , , , , , , , , , , , , Italieni, italieni , , Iudaism, Legea evreiască - , , - , , , , , , , , , , , - , - , , - , - , , - , Evrei - vezi evrei Creștinismul evreiesc , , , - , , , , , , , , - , , , , - , , Execuție , , , , , - , , , - , - , , , , , Cainiții Calendar , , , , , - , , , , Canon (vezi și Regula), Drept Canonic , , - , , , , , - , , , , , , - , , , - , - , , , , , , , , - , - , - , , , , Canonul sărbătorii , Canonare (penal) Canonizarea sfinților Canoanele Capitolul Cardinali Carpocrații Catacombele - , - , , , Cateheză, catehumeni vezi Anunț Catolici (vezi și latini) , , , , , , - , , , , Catholicos Kathisma Catolicism, Biserica Catolică - , , , - , , - - Index de subiect - , , , , , , - Celții Caesar, Caesar (vezi și Împărat) , - , Cenobia vezi Reforma comunității cluniace Codul Teodosian - Vrăjitoria vezi Colegii magice vezi Corporații Sfârșitul lumii Concubinaj Confiscare , , , , , , , , , - , Copți, Copți , , , , , , , , - , , , , , , Cartea pilot (vezi și Nomocanon) , Regi, regalitate , , , , Încoronare , , , , Corporații (colegii) - , , - , , , Cosmogonie Cosmologie , , , , o sută, Sfântul Pom al Crucii) , - , - , - , , - , , , - , , , - , , , , , , , Procesiune - vezi Litiya Crusaders, Crusades , , Botezul (Taina) - , , , - , , - , - , , , - , , , - , , , - , , , - , , - , , , , , , , , - , , , , , - Botezul Domnului (Teofanie) , , , - , , , , , , Ktitor , - , - , - Labarum - Lavra - , - , Langobarzi , , , Latină, Latină - , , - - - - , - Latini (vezi și catolici) , , Leviții - Legat, legatar Lecționar (aprakos, canonar) , - , - Litiya (litenie, procesiune) , , Liturghia , , , , , , , - , , , , , , , , Liturghie (Euharistie) - , , , - , , , , - , , , - , , - , - , , , - - - - - - Ipocrizie, ipocriți , Față vezi Ipostas Logos (Dumnezeu-Cuvânt) - , , - , , , , , , - , - , , - , - , - , - , - , - , - - , , Bisericile locale (cf Bisericile locale) , - , , , , , , , , - , , , , , , - - ISTORIA BISERICII VECHE Mausoleul - , - , , , , , , Magie, magicieni (vrăjitori, vrăjitorie, vrăjitorie) , - , , , - , , , , , Macedoneni (Doukhobors) , , , , - , , - Intrare mică Manihei, maniheismul , , , , , , - , , Mariologie - , - la, ep Ancyra) Marcioniți Maroniți , , Martyrius , - , Meleții (susținătorii lui Meletius, ep Antiohia) de melițieni (susținătorii lui Melitius, ep Likopolsky) , Liturghia - , , Messalian vezi Euchites Mesia , , , , Locum Tenens Lunar Edictul de la Milano , , Milă, milostenie vezi Caritate Slujba Menaia , , Carte miniaturală - Mireni - , , Mireni (turmă, oameni ai bisericii) , , - , , , , , , - , , , , , , , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Misiune, misionar , , - , , , - , , , , - , Mistere (păgâne) - , , , , , - Mystic Mitraism - , Mitropolia, Mitropolia , , , , , , , , , , , , - , - , - , , , , , , , - , , , , Districtul Mitropolitan , , , Mitologia - , , , , - , - , , Schisma Michian - , Sugari , - , - , , , , , , - Modalism (vezi și Patripassianism, Sabellianism) , - , Mozaic , , , , , - , - , Rugăciunea , - , , , - , , , - , , , , - - - - - - - Monarhie - , , , Monarhie , , , , , , , , - , - , , , Mănăstire (vezi și Lavra) , , , , , , , , - - - - - - - , - , - Călugări, monahism , - , , , , , , , , - , - , - , - , , - , , - , , , , , , , - , , - , , - , , - , , , - , , , , , - - - Index de subiect Monotelism, monotelism , - , - , - , , , - , - , Monofizit, monofizitism - - - - - - - - - , - - , , Monoenergismul , , , - , Montaniști, Montanism , , - , , , , - , , Morala vezi etica Relicve , , , , , - , , , , , , , , - , Muzica vezi cântând Musulmani, Islam (Islam) , , , , , , Mucenici, martiriul , , , - , - , , , , , , , , , , , , , - , , , , , nazireții , Vicerege (Proconsul) , , , , , , , , Pronaos vezi Pridvor Stareț vezi Stareț Ierusalim Neoplatonismul (vezi și Platonismul) , , , , , Neo-calcedoniți, neo-calcedonism , - , Nestorians, Nestorianism , , - - - - - - - , - - , Non-posesivitate Nicholas Aity Formula Nike Nisan , , - , - Sărăcia, cerșetori , , , , , , Nobady , - Novaţieni , - , Romane (legile împăraților bizantini de la Teodosie al II-lea) , , - , , , , - , , , , - , - , , , , , , , , , , , , Noii Niceni - , - , , Nomocanon (vezi și Cartea pilot) , , , - , , - Morala vezi Etica Tăierea împrejur , , - , , , Tăierea împrejur a Domnului Hostel (kinovy) , - , - , , , Obicei, drept cutumiar (tradiție) , , , Anunț (cateheză), catehumeni , - , , , , , - , - , , , - , , , , , , , , , , Oecumene (universul) , Omiya, Omiya - , , , - , , Omiusieni - , , , , Tutela Azime , , Origenism , - , - , Oros vezi crezul Castrarea (vezi și eunuci) , , lese majesté (crima de stat, zago - - ISTORIA BISERICII VECHE hoț) - , - , , , , Orbitor - , - , , Ostrogoții îi văd pe goți Tunsoare Excomunicarea vezi Anathema, Penitența Tăierea nasului , Renunțarea Apostazie (apostazie), apostați , , , - , , , - , , , , , Schit, pustnicii văd ancoraj Ophites Birouri , , Purificarea legilor, vezi Anacatharsis Paulikiane , Palimpsest Pelerini, pelerinaj , , , , , , , , , , Slujba comemorativă Papa al Romei, papalitate - - - - - - Papocezarismul - Primatul papal , , , Paravalany , Parikia vezi Parohia Parți vezi Persanii Congregația vezi Laici Paștele - evreiesc , , , , , - - Creștin (vezi și Învierea lui Hristos) - , , , - , , - , , , , , - , , , , - Paschalia , , - , , - Alexandria P , , , , - Antiohia P , , , , - p-chi biblic , , , , - Ierusalim P , , - Constantinopol (Ecumenic) P , , - , , , , - - , , - , Patriarhia (Patriarhia) (Patriarhia) (Patriarhia) (Patriarhia) - , , , - , - , , , , , Patripassianism (vezi și Modalism) , Patristika (patrologie) , , , , Pauliniştii (susţinătorii lui Peacock, episcopul Antiohiei) Cântăreți (Psalmi) , , , Pelagieni , Cântând , , , , , , , , , - , , - , - , , , , - , - Penitencial Vezi Pentarhia Canonară , , , , , - , , , , Penticostar, vezi culoarea Triodului Mare Preot Pergament Traduceri, traducători Persona - - Index de subiect perși (parți) Postul Petrov, vezi Post: Petrov p Pitagorismul , Mâncare, interdicții alimentare platonism Pleroma (Plenătatea) , , - , - Pneumatologie Pocăință (mărturisire) , , , , , "Ortodoxia politică" , , - , , - , , , , - , Pentru complet, vezi Pleroma Poli Unsul - Bisericile locale (vezi și Biserici locale) , , , , , , , , Pontifex, pontifex, vezi Pontifex Grande Postul , , , - , , , - , , , , , , , , , , - - Grozav p - Petrov p - Articol de Crăciun - Adormirea p - Numirea hegumenului Tonuri, tonsura , - Poezie, poeți , , - Regula (vezi și Canonul, Regula) , , , , , , , , , , , , , , , , - , - , , , - , - , , - , - , - , - , - - - , - , , , , - , , , Drept secular (bizantin, roman) - , , , , , , - , , - , - , , - , , - , , , , - , , - , Drept penal , - , Dreptul bisericesc (vezi și Canonul, Regula) - , - , , , , , , , , , , - , , - - , , Sărbători , - , , , - , , , - Al doisprezecelea paragraf , , , Avantaj onoare (privilegii) , Adulterul , , , Înțelepciunea vezi Sophia Schimbarea la Față a Domnului , , , Obstacole în calea hirotoniei Presbiter (preot, preot) , - , , , , , , - , , , , , , , , , , , , , - , , - , - , , , , , - , , , , , , , Crima Prefect, Prefectura , - , , , Privilegii vezi "Avantajul de onoare" Gatekeepers , Zestre "Invenție" - - ISTORIA BISERICII VECHE Princeps, principat , , , , , , , , , , Natura vezi Essence Porto (pronaos) , , , Parohia (parikia) , - , - , , , - , , , - , , Provincie vezi Eparhie Prozeliți - , , Blestemul vezi Anathema Proconsul vezi Procurorul Vicerege Predica, predicator (omiletica) , , - , , , - , , - , , , - , , , , , - , , , , - , , - , , , , , , - , , , , , - , , - Profet (ghicitor), profetesă , , , - , , , , , - , , , , , - , , , , , , , , , , , - , - , - , , - , , , - Profeția (predicție) , , , , , - , , , , , Proskomedia , Prosopografie Protestanți , , , Protodiacon Protopop vezi Protopresbiter Protopresbiter (protopop, pro- topop) Protopsult I: III: , VPI: , - , - Protos (primul episcop al zonei) - Protospafarius, protospafar - grad de curte bizantină Protecdic Psalmii , , , , , , - , , , Psalmi, vezi Pseudepigrapha Singers Rusaliile (coborârea Duhului Sfânt apostoli, Treime) , , , , , , , , , , - , , , , Divorț , , , schisma- , - , , - , , , , , - , - , , , , , , - , , - , , , , , , - - - comunități (vezi și Corporații) , Crime religioase Relicvar , - , Renaștere Reprimarea vezi Referendarul de persecuție - Reforma Rigorism , , , - , , , Sacristia vezi Skevophylakius Sacrificial vezi Skevophylacus Romani , - , , , , , , Retorică, oratori , - , , , , - , , Pentru postarea de Crăciun, vezi Post: Crăciun p Crăciun Preev Fecioara , Crăciunul , , , , - , - , , , , , , , Romei , Rotunda Cămătăriei , , , , - , , , - , , , - - Index de subiect Lucrări de aci (muncă manuală) , , , Hirotonirea (hirotonirea) , , , , - , , - , , , - , - , , - , , , - Ruși, limba rusă , , Sabeani Savvatiens Sabelliens, Sabelliens , , , , - , , , , Saduchei , Sacellaria , Sacra Sacramentar , , Sacramentologie Samaritenii Sarabaites , Sarcofage - , - Satana vede Diavolul Proprietate (accident) Sacrilegiu Sfinții vezi Calendar Sfinții Munți , Preot vezi Presbiter Sfânt Scriptura (canon) , , , , - , , , , , - , , , , , , , , , , , , , , , , - , , - , , , , - , - , - , , - , , , , , - , - , , Sfânt Tradiția , , , , , , , Preoția , , , , , , , , , , , , , Sevirieni, Sevirianism , , - , Semite, limbi semitice , , Senatul , , , , , , , Imnul Serafimilor sârbii Syzygy Crez (religie, oros, formulă) , - , , PO, , , , - , , - , , - , , - - , , , - , , , , - , , , - , , - , , - , - , Simonieni , Simonie , , "Simfonie" Biserica și Statul , , , - , , , , , Sinagoga - , , Sinedriul Sincretism religios, filozofic - , Sinod - , , Sinodik Sinodicon în Duminica Ortodoxiei , Sinopsis Sintagma , Siriaci, siriaci , , , , , , , , , , , , , , , , - , , Formulele sirmiene - , , Orfani , - , , , Siro-Iacobiții vezi Iacobiți Skevophylakius (sacristie) Skevophylax (sacrificial, vasoconservator) , Sciţii - S(k)lavinii Eunuci, eunuci, vezi castrare Scriptorium Sculptură - , - , , , - , - - ISTORIA BISERICII VECHE Slavi, slavoni , , , , - , , , , , , , - Sinodul , , - , , , , - ("Tâlharul"), (la fel), - (Ierian), (la fel), - (la fel), ( același), , , , , , , ("Catedrala"), - ("Tâlharul"), , , - (Jerian), , - apostolic la Ierusalim - , , , , , , , - Ecumenic - , , , , - , - , , - , , , , , , , , - , , , , , - , , , - , , , - , , , - , - , - , , - , - , - , , - , - , - , - , , - , , - , , , , , - (I Ecumenic), - , , , , , , , - , - (II Ecumenic), , - (III Ecumenic), - , - (ГV Ecumenic), - , - (V Ecumenic), , - (VI Ecumenic), , - (VII Ecumenic), , - , , - - Local (local) , - , , , , , , - , - , , , - , - , , ("poddub,"), ("poddub,"), , - , , , , , , , , , , , (iconoclastic ), , - , , , , , , (iconoclastic ), , - , , , , ), - , - , , , - , , , , , - , - , ? - , - , - , , - , , , , - , , , Ungerea, vezi Consacrarea Uniunii lui Soleus Sun Invincible , , , Co-conducător "Contactul naturii" - Conservator de vase vezi Skevophylax Soteriology , , , - , , Mântuitorul vezi pe Isus Hristos (index de nume și titluri) Lăcomia Prezentarea Domnului , , Link (vezi și Exil) , , , , - , , , - , , , - , , , , , , , , , , , - , Stauropegia Niceeni vechi - , , , Stihirar, stichera , Stoicism , - , Stilit Rătăcitori, ospitalitate - , Patimile lui Hristos Judecata de Apoi (a doua venire) , , , , , , , , - , , , , - Sâmbătă - , , - , , , - Subdiaconii Subordinationism , , - , , , , , , , Substanță vezi Esența Judecătoria civilă (laică) , , , - , - , Curtea bisericii, catedrala - - Index de subiect , , - , - , , , , , , , Esența (natura, natura, substanța) , - , - , , - , , , , , , , , , , , , , , , , - , - , - , - , - , - , - , - , , - , - , - , - , - , - , - , - , , - , - Schisma vezi Schisma Alimente crude - Tainele , - , - , - , PO, , , , , , , , , - , , , - Tanakh Textologie , , Teogonie - , Teodicee Teocrație Teologie vezi Teologie Teopașhismul , , , - , , Terapeuții - Typikon, typikon, vezi Carta Titlul , Pentru interpretare, vezi Exegeza Tomos , , - , , - , Tonsura Tradiția vezi Transcendența personalizată Panglică vezi Euchologion "Trei capitole" - Triadologie - , - , , , - , , , , , , , , , , - , , , , , Triodă Postul Mare , Trioda Tsvetnaya (Penticostarium) , Trisagion , , , Triteismul , Sfânta Treime (vezi și Triadologia) , , , , , , , , , , , , , , - , - , - - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , - , Tropologie - Turcii Um , , - , , Universalismul creștin - , Unirea , , , , , , , - Adormirea lui Preev Maica Domnului - , , , Post Adormirea, vezi Post: Adormirea p Charter (typikon, typikon) , , , - , - , , , Școala de călugări pe Athos I: VII: , , X: Profesori, predare - , , , , , , , , - , , - Falcidia, "sfertul falcidian" Fariseii , , , - , Schisma Felix - , Temele - , - , , Fetișism Filioque , , Filosofie, , , , - , , , , , , - , - , , , - , , , - , , , , , , , , , , , Fotinieni (susținătorii lui Photin, episcop de Sirmia) , , Franci , , , , francezi, francezi , - - ISTORIA BISERICII VECHE Frescuri , , - , , - , , , Ftartolatrie Khazars , , Califat, Califi , , , , , - , , Carisma (cadou cadou) - , - , , , , , Hartofilax , Hartulary Chiliasm - , , , Himyarites Consacrare vezi Hirotonire Consacrare vezi Hirotonire Coreepiscop , - Hristologie - , - , , , , , , , , , , - , - , , , , , , , , , , , , , , - - , , - vrăjitorie vezi magia Cartea Orelor , Umanitate, umanitate , , Sfântul Pom al Crucii , - Fortecost, vezi Postul: grozav p Cuaternate (cvartodecimani) , , - Chet's Menaion, vezi Menaion of Chet'i Purgatoriul Cititori (anagnosti) , , , , , , Miracole , , , , , , , , - , , , Eidos (ideea) - , , , , Ekdik (avocat) , Exarh, exarhat , , , , Exegeza (comentarii, interpretări) , - , , , - , , , , , , , , - , - , - , - Exorcism, exorciști (vindecători) , - , , , , Eclesiologie , , , , , - Economie , Exedra - Eleniști Eleni, elenism (vezi și greci) , - , - , , , , , , - , - , , , , , , - , - , , , , Emanciparea - , Emanciparea Energie (acțiune) - , , , - , - , Encaustic Encratites Enciclică Eonii , , - , - , - , , Epicleza - , , , Epicureismul , Epitomul Eshatologia (vezi și Judecata de Apoi) , - , Statism Etica (morală, morală) , , , , - , , , , - , , , , , , , , , , , , , , Etiopieni, etiopieni , , Păgâni, păgâni (vezi și eleni) - , - - , , , - , , - , - , - , - , , , , , , , , , , , , , , , - - , , , - , - Jacobites , , , - - INDEX AL PROPRII NUME SI NUME Aachen, Abd al-Malik, calif Abisinia vezi Etiopia Avvakum, str Avgar August se vede pe Octavian Augustin, Aurelius, ep Hipopotam, blzh , , , , - , , , , Abel Abişai Auxentius, Sf Auxentius, ep Avraam, avva Abraham, pat , , - , , , , , , Aurelian, imp , , Austria Autolycus Agav, Prop Agapius, Met Bostrsky Agapit I, Papa al Romei, Sf Biserica Romano-Catolică , Agar Agaton, Papa al Romei, Sf Agishev S Yu Agnes, mch , Agricola, mch Adam - , - , Adeodates II, Papa Adrian, Elius, imp , , , Adrian I, Papa - Adrianopol, orașul , , , , , Marea Adriatică Azerbaidjan (Albania Caucazian) , - Asia vezi Asia Mică Azkir, St Aibabin A I Ainalov D V Academia Akaki, ep Cezareea Akakios, ep Constantinopol - - Aquila Aquileia, oraș , , , , Aquitania Aksum , - Albania Caucazian vezi Azerbaidjan Alexandru, Ep Alexandria, St , - , - , Alexandru, Ep Bizantin (Constantinopol) , Alexander Sever, imp , , Alexandretta, d Alexandria, orașul , , - , , , - , , , - , , , , , - , - , , , , , , , , - - - - , - , - , , - , - , - , - , - , - , - , , - , - , - , - , - , - , - , , - , , - Almazov A I Alban, mch Al-Mundir Alpi , Amartol, George Amasya, oraș Amastris, oraș , Ambrozie, Ep Mediolan, St - , , , - , , , , , , , , Capitolele lui Amon Am (m) el, abba, St - , Amos, profet, Sf , Amur - - ISTORIA BISERICII VECHE Amphilochius, ep Iconic, St , - , , Anania Anastasie I, imp - , , , , - , - Anastasius II, imp , - Anastasius, St Anastasy, ep Constantinopol , , Anatoly, ep Constantinopol- cer, Sf , - Anatolia - , Anglia Andreev I Andrew, mch Andrei din Creta, Sf Andrei cel Primul Chemat, ap , , - , Andrei, ep Samosatsky Aniana, orașul Anion, r Aniket, Papa al Romei , Ankira (Ankara), orașul , , , , , Anna, Prov , , Annian , , an-Numan Anter, Papa Antiohia pe Meandru (Carian), d Antiohia Pisidiei, - Antiohia de pe Orontes (Siria) , , , , - , - , , , , - , , - , - , , - , , - , , , , - , , - , - Antonie cel Mare, Sf , - , , , , Antonie I, episcop Constantinopol Anthony, ep Silleian Antoninus Pius, imp Anfim I, ep Trebizond (Constantinopol) , , Anfim, Ep Tian Anthimius din Thrall , Apa Afu Apollinaris, ep Laodicean (vezi și Apolinarieni) , ? , , - , , - , Apollo Apolo Apostol , , Apostoleion (Biserica Sfinților Apostoli) , , Constituțiile Apostolice , - , - , - , , , , , , , , , , , - , , , , Tradiția Apostolică , - , - , - , , , , - Appius Claudius Apsimar Arabela, oraș Arabia , , , , - , Arelat (Arles), , , , Areopagitul vezi Dionisie Areopagitul "Areopagitica" Arefa Arie (vezi și Arieni) , , , , - , - , - , - , , Arimin (Rimini), r - , Aristide Aristin, Alexey Aristotel , Arkady, imp , - , , , , Arles vezi Arelat - - Index de nume proprii și titluri Armenia , , , , , , - , , , , , - Arnobiy , - Arsenie, Ep Artavazd - Artemis Artemia Artemy, mch Artyomkin D N Arutyunova-Fidanyan V A As'ar Yas'ar, Yosef (Yusuf Dhu-Nuwas) Asenef Asclepios , Asmus V , prot , , , , , , Asholiy, ep Tesalonic , Attalia, orașul Attila Attis Atanasie cel Mare, ep Alexandria, St , , - , , , , - , , , - , - , , - , , , ? - , , , Atanasie, ep Antiohia , Atanasie din Athos, Sf Afanasiev N , protopop Athenagoras al Atenei , , , Afinogenov D E Atena, , , , , , , - Athos, Muntele - , Afonasin E V Africa , - , , PO, - , , - , , , , , , , , , , , , , , , , - , - , Afse, Abba Ahaya , Achamoth Aetius Baalbek, orașul Bagdad, orașul , Peninsula Balcanică, Balcani , , Banca A V Balthazar Baranov V A , Barata, oras Barberini Bardesan, Gnostic Bar Kochba Barcelona Beda Venerabil, Sf Biserica Romano-Catolică Beck Hans-Georg , , Belyakova E V , Benevent, orașul Benedict de Nursia, Sf - Beryl, Ep Bostrsky Berlin, orașul Biblia (vezi și Vechiul Testament, Evanghelia, Noul Testament) , , - , - , , , , , , , Blandina, mch BosioA Bulgaria Bolotov V V , , , , , Bondach A G , , , Bonifaciu, Sf Borodin O R Bosfor, pr , Bostra, oras , , , Brescia, orașul Marea Britanie Vagadiy, Met Bostrsky Bacchus Bacchus, mch Valaam, str , Valent, Ep Murcian - , - - ISTORIA BISERICII VECHE Valent, imp - , , - , - , , , Valentin, Gnostic , , - , , Valentinian I, imp , Valentinian II, imp - Valentinian III, imp , , , Valerian, imp , Walid I, califul Balsamon, Theodore , Bankova A B Vanyukov S A Barbara, militar Varda, patrician Varlaam, mch Barnaba (Iosia-Barnaba), ap , - , , - , , , Bartolomeu, ap , , Basilides, ep Basilides, Gnostic , , , Vasile I Macedoneanul, imp Vasile, episcop Ankira - , Vasile cel Mare, episcope Cezareea, Sf , , , , , , , , , , - , , - , - , , - , , , , , , , , - , - , , , Vasily Novy, St Vasiliki Bazilic, imp Vatican - , Vezuviu Velata Biserica Mare vezi templul Sf Sofia Velichko A M Velmans T Viena, oraș - Venus Veneția, orașul , Virgil Maro, Publius , Verenika Vereshchagin E M Verina Vespasian, Titus Flavius, imp Vesta , Vechiul Testament , , , , , , , , - , , , - , , - , , , - , , - , - - - - Betel, oraș Vigilius, Papa al Romei - , - Bizanț, oraș , Bizanț, bizantini - , , , , , , , - , , , , , - , - , - , , , , , , - , - , , , , - , - , - , - , , , - , - , - , - , - , , , - , - , - Victor I, Papa al Romei, Sf , , , , , , Vinogradov A Yu Vinogradova E A , Vitalian , , Vitalian, Papa al Romei , Vitalius, martir , Betania, orașul Bitinia , , , , Betleem, orașul , , - , , , , , Blachernae Voitenko A A Vorobyov Vladimir, prot Vulgata , Wolfenden G , pr Wulfila (Ulfila), ep Gotsky , , - , , - - Index de nume proprii și titluri Gavriil, arhanghel , Galatia , , Galerius, Maximian, imp - , , , , - , , Gall, imp Galla Placidia , , , Gallienus, imp - , Gallia , , , , - , , , , , , Gamaliel Gangra (Gangry), g , Gandzak, orașul Harun al-Rashid, calif , Ghassanids , , Gayane, St Hexapla Gelasius, Papa al Romei, Sf Biserica Romano-Catolică , , Helios , , Gennady, Ep Constantinopol, Sf Genofeva, St Genova, orașul George (Pseudo-), episcop Alexandria George, ep cipriot George, ep Laodicean , George Capadocianul, Episcop Alexandria Gheorghe cel Învingător, martir , , - , - Hercule , Heracleon, Gnostic Hercule din Tracia, g Heraclit din Efes , Gherasim al Iordanului, Sf - German I, episcop Constantinopol, Sf , , - , , - , , - , - , - , - , Germanikeya, orașul Germania , , , Hermes Trismegistus (de trei ori cel mai mare) , Germinius, Ep Sirmian Herodot Gerostergios A Gertsman E V Hesiod Hidra Hippon, g Golgota , , , Golubtsov A P Homer , , , Honorius, imp , , , - Honorius I, Papa al Romei , - , , , - , Horace Flaccus, Quintus Gorgonia, sora Sf Grigore Teologul Hormizd, Papa al Romei, Sf Biserica Romano-Catolică Gortyna, oraș (Creta) Gothia Granada, orașul Gratian, imp , , Gratsiansky M V , , Gregentius vezi Grigentius Grep Grecia (vezi și Hellas) , , , , , , , , , Grigore (Grigorie), Sf Grigore I, ep Antiohia Grigore I cel Mare (Devoslov), Papa al Romei, Sf , , , Grigore al II-lea, Papa al Romei - , , , , Grigore al III-lea, Papa Grigore Teologul (Nazianzen), ep Constantinopol, Sf , , , , - , , , , - , - , , - , , , , Grigore Capadocianul, Episcop Alexandria - - - ISTORIA BISERICII VECHE Grigore Iluminatorul, Sf , , Grigore Făcătorul de Minuni, ep Neo-Cezareea, St , , Grigore, Ep Neocezariana Grigore, ep Nissky, St , , , - , , - , , , , Grod Georgia (Iberia) , , - David, profet, Sf , , , , , David Stilitul, Sf Oleg Davydenkov, prot , - Dacia , Dalmata, camera Dalmatius, arhim Damasus I, Papa al Romei, Sf , , , , - Damasc, oraș , , , , , Daniel, av , , , , Dvin, oraș , Decius Traian, imp , , , , , - Dianius, Ep Cezareea Diatessaron Muntele minunat Rezumate , , , Didache apostoli - , , , , , , , - , , , , , , , , Didim Slepets Dimitri, Ep alexandrin , , Dimitrie al Tesalonicului, martir , , Dimophilus, Ep Constantinopol Dynamis, St Diognet Diodor, Ep Tarssky , , , , - Dioclețian, imp - , , , , , , , - , , , , - , , , , , , Dionisie Dionisie Areopagitul (Pseudo-) , , Dionisie cel Mare, ep Alexandria, St , Dionysius Minor , , Dioscor I, ep Alexandria , - , , - Dioscorides , - Dmitrievsky I "Filokalia" Domitian, imp - Domitilla Domnus, ep Antiohia Donat , , - Tracică Dorilea, oraș Dronov M Dunăre, r , , , Dura Europos, oraș , , Eve - , - , Evagrie din Pont - , , Evagrie Scolastic , , Evanghelie, Vestea Bună - , - , , , , , , , , PO, , , , , , , , - , - , - , - , , , , , , - , , , - , - , , - , - , , , , , - , - , , Eugen I, Papa al Romei , Evgnost Eudoxia, imp Eudoxia, episcop Antiohia (Constantinopol) , - , Evdom , Euzoie, ep Antiohia Elogie, ep Alexandria Eunomius, ep Kizichesky (vezi de asemenea Eunomieni) , , - - Index de nume proprii și titluri Europa , , , , , Evseeva L M Eusebiu, ep Dorilean , , , - Eusebiu, ep Cezareea , - , - , , - , , , , - , , , , - , , - , - , - , - , , , , , , , - , , , , , - , - , - , - Eusebiu, ep Nicomedia , - , - , , Eusebiu, ep Samosata Eusebiu, ep Tesalonic Eustathius, ep Sevastian , , Evstafiy, ep Antiohia, Sf , Evtikh, Archim , , - , Eutyches, ep Constantinopol , Euthymius (Eufemius) I, ep Constantinopol , Eutimie cel Mare, Sf Euphemia, St , Eufrasie, ep - , Eufrat, r Egipt , , , , , , , - , , , , , - , - , , , , , , - - - - - - - - - - , Ekaterina, VMC , , Eleazar - Elena, mama imp Constantin I cel Mare, Sf , , , , , , Eleon, Muntele , , , , , Emelyanov N , prot , Epifanie, ep Salamis (Cipru), St , , , , , Yerma , Efes vezi Efes Efraim, Ep Antiohia, Sf - Ephraim Sirin, Sf Zheltov M , diacon , , , , , , , Jivov V M , "Viața lui Samuel" "Testamentul Domnului nostru Iisus Hristos" Zaitsev D V , Zaplatnikov S V , , , Zafar, oras Zaharia, Papa Zaharia, pat Ierusalim Zaharov G E , , Zeus Zenon, ep Verona Zephyrinus, Papa al Romei , Zenobia Zinon, imp - , , , , , , - , Zoil, Ep Alexandria Zosim zu-Nuwas, Yusuf vezi As'ar Yas'ar Jacob, Patr , , , Jacob Alfeev (junior), ap , , - , , , , , - , , , , Jacob Baradei, Met Edessky , , , James Zebedee (senior), ap , Ianuarie, schmch ibn-al-Khattab, Omar Iva, ep Edessky , , , , , , - Ivanov S A Ivanov M S , , Iveria vezi Georgia - - ISTORIA BISERICII VECHE Ignatie purtătorul de Dumnezeu, ep Antiohia, schmch , , , , , , , , Ezechiel, Ave , , , , Hierapolis, orașul Ieremia, Ave Ieria Ieronim din Stridon, Sf , Fericitul , , , , , , , Ierusalim, oraș (vezi și Elia Kapitolina) , - , , , , - , - , , , , , - , , , , - - - - - - - Israel - , , , , Iosua , Iisus Hristos , - , , , - , - , , , , , - , - , - , , , - , , , , , , - , , - , - , , , , - , , , , , , , , , , , , - , - , - , - , , , , , , , , - , , , , , , , , , , - , , - , , , , - , - , - , - , - , , - , - , , , , - - - - - - - - - - - - - Iconius, g - , , , Ilarius, ep Pictavisky, St Ilarius, Papa al Romei Ilarion cel Mare, Sf , Hilarion (Alfeev), Met Volokolamsky , , , , Iliada Ilie cel Nou, misionar Proorocul Ilie, Sf Fig Iliric , , , , , , , Nume India - , Inocențiu I, Papa al Romei, Sf Biserica Romano-Catolică , "Instituţiile" lui Iustinian Ioan Teologul, ap si evang , , , , , , - , , , PO, , - , , , , , - , , , , Gotic, St Ioan I, ep Antiohia , - , Ioan al IV-lea, ep Ierusalim Ioan al III-lea Scolastic, ep constant tinopolsky, St , , , - Ioan al IV-lea cel mai repede, ep Constantinopol, Sf , Ioan al IV-lea, Papa al Romei Ioan al VII-lea Gramatică, ep Constantinopol , - , Ioan al VII-lea, Papa al Romei, Sf Biserica Romano-Catolică , Ioan Damaschinul (Mansur), Sf , - , , , , - , , , , - , - , , Ioan Gură de Aur, ep Constantinopol, Sf - - - - - - - - Ioan Cassian Romanul, Sf , - Ioan al Scării, Sf Ioan Maxentius - - Index de nume proprii și titluri John Malala Ioan Mark îl vede pe Marcu John Moskh , Ioan Botezătorul (Botezătorul), Sf , , , , , , , , , Ioan, ep În mijlocul (Efes) Ioan, Met Sinnadsky Ioan, ep Tellsky John, Met Efes , - , Iov , , Jovian, imp , Ioel, profet, Sf , Iona, pr , , Iordania, r , , Iordania Iosif cel Logodnic Iosif cel Frumos , , Iosif Presbiterul - Iosif, Ep Tesalonic Iosif Iosia îl vede pe Barnaba Hippolytus, (anti)papă al Romei, schmch , , , , , , - , - , , - , , , , , Heracles, ep Alexandria, St Heraclie I, imp - , - , , , , , , - , , Irakli I, imp , Heraklon, imp Irina (Mir), Sf , , Irina Khazarka, soția imp Constantin V Irina, sotia imp Leo GV, St - , , Irineu, Ep Lyon, St , , , , , , , - , - , Irod Agripa I Irod Agripa II , Irod Antipa , , Irod cel Mare Isaac Esau Isauria , , , Isagoge , Isaia, Ave , , , , Isis - Isidor din Milet , Spania , , , , , , , , Mărturisirea dreptei credințe Itala , Italia , , , , , , - , , , , , , , - , , , , , , , , , - , , , , , , , , , Jude, fratele lui James, ap , , Iuda Iscarioteanul , , Iuda , , , , , Iulita, Sf Iustin Martir (filozof) , , , , , - , , , - , , , , , Yezid II, calif Yemen - Caucaz , , , Kazaryan A Yu Cain - , Cairo, orașul Calabria Caligula, Gaius Tiberius, imp , Calixtus I (Callistos), Papă al Romei , , , , Calixt al III-lea, Papa Kallinik, g Kallinikos I, ep Constantinopol Callinicus, inventatorul lui Cana Galileii, , , Candidian , Capernaum, orașul Capitoliul Capadocia , , , , , , - , , - , , , , , , , , - - ISTORIA BISERICII VECHE Caracalla, imp Carol cel Mare, regele francilor, imp - , - , Carolingieni, descendenți și moștenitori ai lui Carol cel Mare , Carpocrates Kartashev A V Cartagina, d , , , , , , , Caspar Cassinum, orașul Câmpurile Katal Aunian Catullus, Gaius Valery Quedlinburg, orașul Kvlividze N V , Celesyria Celulele - , , Cambridge Kenkhrey, orașul Kertog, Vrtanes , Cezareea, ep Arelatsky, St Cezareea Capadocia, orașul , , , - , , , , - , Cezareea palestiniană, orașul , , , , - , , , Cybele , , , Kiev, orașul Kizik, orașul , Ciclade Cilicia , Cipru, Insulele , , , , , , Cyprian, Ep cartagineză, schmch - , , - , , , - , , - , , , , Cyrus, ep Fasidic (Alexandrian) , - , Kiriak, Ep Constantinopol Kirik, St Cyril, ep Alexandria, St , , - , , , , , , , , , - , - , , , Cyril, ep Ierusalim, Sf , , , Kirill (Gundyaev), arhim Kirill Filosoful, vezi Konstantin Kirkbize China Claudius, imp , Clement din Alexandria , , - , , - , - , , , , , Clement, Papa al Romei, ssmch , , , , , , , Cluny Abbey Regulament Codex Theodosianus - , , , , , , , - , "Codul" lui Iustinian (Codex lustini-anus) , , , , , , - Kodrat Kozarzhevsky A Ch , , Colosseum Columban, St Komech A I Commodus, imp , , , Commodilla , , Constant I, imp , , Constanta II, imp , - , - , , Constantin I cel Mare, imp , Sf egal cu ap , , - , , , , , - , , , , - , , , - , , , , , , , , , , , , - , , , , , , - , , , , , - , , , , - , - , - , - , - - , , , - - - Index de nume proprii și titluri Constantin al II-lea, ep Constantinopol Constantin al II-lea, imp , Konstantin IV Pogonat, imp - , , Constantin V Copronim, imp , - , , , - Constantin al VI-lea, imp , - Constantin VII Porphyrogenitus, imp Constantin (Chiril Filosoful), Sf egal cu ap , , Constantin, Ep Nakoli , Constantin, Ep Sileysky, episcop Constantinopol Constantin, soția împăratului Mauritius Constantinopol, g , , - , - , , - , - , , , , , , - , - , - , - , - - , , - , - , - , - , , , - , , , - , - , , , , , , , - , Constantius I Clor, imp - , , Constantin al II-lea, imp , , , , , , , - , , , , - , Constance, sora imp Constantin I cel Mare , Korac W Corint, oraș , - , , , , , Corneliu, Papa al Romei, schmch , , , Corneliu, centurion - , , , Korolev A A Cosma Cosma și Damian, Sf , Cosma Indikopleust Cosmas Mayumsky, St Marea Roșie , , , Crassus, Mark Licinius Krivushin I V , Insulele Creta , , Krum, khan Crimeea (Tavrika), peninsula , Ctesifon, g Kuzenkov P V , , , Qumran, orașul Kurganov F A , Lawrence, mch , , Lavsaik , Lazarev V N Lazăr , , , Lazăr Mărturisitorul, pictor de icoane Lazika Lactantius, Lucius Caelius Firmianus , - , Lambez, orașul Laodiceea Siriei, d Laodicea Frigia, , , , , , , , , - , , , Latmos (Latros), muntele Leu I, imp , , , , Leon I cel Mare, Papa al Romei, Sf - , , , , , , , - , - , , Leon III Isaurianul, imp - , - , - , , , , , , - Leon al III-lea, Papa Leon IV Khazar, imp - , , Leo V Armenian, imp - , Leon al VI-lea cel Înțelept, imp , , Levvey, vezi Thaddeus Taxa Leviticul - - ISTORIA BISERICII VECHE Leon Leonov V , preot Leonty, imp Leonty, ep Bizantină Leontius, impostor Lesbos, pr Liban , , Liban Libia , , , , , , Licaonia Lyon (Lugdun), orașul , Lystra, orașul Litvinova L V Licinius, Valery Licinian, imp , , , , - , Longinus, ep Nubian Londra, oras Loseva O V Luvru "Luncă spirituală" Lugdun, vezi Lion Luca, Evangel , , , - , , , , , , , , , Lukaşevici A A - , Lucian al Antiohiei, schmch , , Lukian din Samosata Lukovnikova E A , Luna Lucius din Cirene Lucius, Papa al Romei, schmch Ludovisi Ludovic cel Cuvios, imp , Lucina Lucifer, Ep Calaritan , Moor, St Mauritius, mch Mauritius, imp , , , Mauritania Magnentius, Magn , - Majorinus, episcop Mayus Macarius, Ep Alexandria, St Macarius, Ep Antiohia Macarie al Egiptului, Sf , Macarius, ep Ierusalim Macedonia , - , , Macedonia I, ep Constantinopol (vezi și macedoneni) - , , Macedonia II, ep Constantinopol, Sf , Macabei Macrina, sora Sf Vasile cel Mare Maxentius, Marcus Aurelius Valery, imp - , Maxim Mărturisitorul, Sf - , - Maxim Kinik Maximian, Ep Alexandria Maximian Herculius, imp - , , Maximilla, profetesă Maximilla, fiica imp Galeria Maximin Daza (Daya), imp - , - , Maximin Thracian, imp , Maksimovici K A , , , , , , , , , , , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , - , , , , - , , , , , - , , , Macurra Asia Mică (tot Dioceza de Asiya) - , - , , , , , , , , , , Malchio - - Index de nume proprii și titluri Mamant, mch Manail Bani Mansur, vezi pe Ioan de Damasc Manuel, unchiul Sf Theodora Mara Persian, ep , , Maria, Fecioară (vezi și Theotokos în Index) , - , - , , , - , - - , , , , Maria Kleopova Maria, sotia imp Constantin al VI-lea - Marcus Aurelius Antoninus, imp - , , , , Mark (Ioan Mark), aplicație si evang , , , , , , , Mark, Gnostic Mark, ep Arefuzskiy Markell, ep Ankira - , , Marcian, imp , St , , , Marcian, ep Arles Marcion, Gnostic , , Marmoutier, d Maron, St martie Martin, Ep Toursky, St , , Martin I Mărturisitorul, Papa al Romei, Sf , Martina, sotia imp Heraclius I Martyrius, ep Antiohia Marcellin , Martial, Ep Maslama Matei, App si evang , , , , , , Matthias, ap Medvedev S A , , , , , - , , Mediolan (Milano), , , - , , - , , , , - , , , , , Melania cea Bătrână, Sf , Meletius, Ep Antiohia , - , - Melitius, ep Likopolsky - Meliton, Ep Sardinian (Sard) , , Melhisedec , Melchior Memnon, Met Efes , - Menander, Gnostic , Mercur Meropium Mesopotamia , , , , Mesrop Mashtots, St Luna S V Metodiu, ep Patarsky, schmch Metodie I Mărturisitorul, ep Constantinopol Metodie, Sf egal cu ap , , Mehmet II Fatih, Sultan Meshcherskaya E N Moesia , Milano vezi Mediolan Milet, orașul , Miltiade (Melchiad), papa al Romei Mina, St Mina, ep Constantinopol, Sf - Minucius Felix, Marcu , , , , Lumi Lycian, g Mitra , - , Mitrofan I, episcop Bizantin Mihail, arhanghel Michael I Rangave, imp Mihai al II-lea Călătorii, imp - Mihai al III-lea, imp Michael Lachanodrakon - Mihailov P B , , , Movses II Yelivardetsi Legea lui Moise - - ISTORIA BISERICII VECHE Moise, pr , , , , , , , , , , , , , Montan , - , Montecassino, muntele , Mopsuestia Cilicia, oras Moscova, , Marea Marmara Mu'awiya I, calif , Muratori Codex - Mursa, oras - Muhammad Mtskheta, orașul Myrshan D G Naucratie, fratele Sf Vasile cel Mare Nagran, orașul Nag Hammadi, , , , , Nazaret, orașul Nazianz, orașul , Naiss, orașul Naxos, aproximativ Nam M E S Narses Napoli, orașul , , , , , , Nebolsin A S Nectarie, ep Constantinopol, Sf , , Nemea, g Neocezareea, orașul , , Nerva, imp Nero, Claudius, imp , - , , Nestorie, Ep Constantinopol (vezi și Nestorieni) , , , , - , - , - , Nika, g Nicanor Niceea, oraș , - , , , , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , - , , , , Nikita I, episcop Constantinopol Nikitin S I Nikishin V O , Nikephoros I, imp - , Nicefor I Mărturisitorul, ep Con- Stantinopol, St , - , , - Nikifor Kallistos Nikiforov M V , , Nikiforova A Yu Nicodim , ON Nicolae I Mystic, episcop Continuino- polonez, St Nicolae din Antiohia Nicolae Făcătorul de Minuni, Episcop Lumea lui Li-kiysky, sv Nicomedia Vifinskaya, - , , , , , , , , - , , , Nil, r , Nisibis, oras , - Nina, St egal cu ap , , Nissa, oraș Deșertul Nitrian, vezi Skit Muntele Nitrian, Nitria - , , , - , Niphalius Nobatia vezi Nubia Novat , , - , - Novatian , , - Noul Testament (vezi și Evanghelia) - , - , , - , - , , - , - , , , , , , , , , , , , , , , , , - , , , , , - , , Noe Nonn, abba Northumbria Noet Nubia (Nobatia) , , Numenius din Apamea Numidia - - Index de nume proprii și titluri Nursia, orașul Ovid Nason, Publius Odiseea Odoacer Axerre, orașul Ozolin N , prot , Octavian August, imp , , , Octavius, dialog , , , , Olimpul Bitinian, Muntele Olimpia, orașul Omar I, calif Omar al II-lea, califul Umayyads Omurtag, khan Origen (vezi și Origenism) , , , , , , - , , , , , , , Orosius, Paul Orfeu , , , Osius, ep Kordubsky - , , Osios David, templul , Osroena , , Ousterhout R "Despre ceremonii" Pavel, App - , , , , , , , , - , , , - , , , , , , - , , , , , , - - , , - , , - , , , - , , - , , , Pavel Tavennisiot, ep Alexandria - Paul de Samosata, ep Antiohia , - , , , , , Pavel Silenciary Pavel de la Teba, Sf , Pavel GV, ep Constantinopol - , Păun, ep Antiohia - , Pavlov A S Palestina (Țara Sfântă) , , , , , , , , , , , , , , - , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , , Palestina First Palladium, ep Ielenopolski , , , Palmyra, oraș , - Pamvo, Abba Pamphil, martir , Pamphylia Pannonia , Pantaleon Panten , Panchenko K A State Papale Paris, , Parmen Paros, pr Partenonul "Letopiseţul de Paşti" PataridzeL Patara, Patera, Paflagonia Paphos, Pahomie al Egiptului, Sf , , , , - , , , Pashkov D , preot , , , , , , , - Pelagius Peloponez, peninsula Pentapolis (Pyatigradie) , Pentkovsky A M , Pepuza, oras Perga, oras , Persia , , - , , , - , - , Peshitta Peter, App - , - , , - , , , , , , - , , , , - - ISTORIA BISERICII VECHE , , , , , , , , , , , , , Petru I, ep Alexandria, schmch - Petru I, imp Petru al II-lea, ep Alexandria , , , - Petru al III-lea Mong, episcop alexandrin Petru al IV-lea, ep Alexandria Petru al Iberiei, Episcop Peter, ep Constantinopol Peter, ep Sevastian Peter Gnafey, episcop Antiohia , Petru , Pilat, Ponțiu , , , , , Pepin Pierre, Ep Constantinopol , Pisidia , Pitiunt (Pitsunda), oras Pitagora Platon - , , - , , , , - , , - , , , , , Platon, stareț - Pliniu cel Tânăr (Secundus), Guy , - , , Pliniu cel Bătrân Plotin , Pokrovsky N V Poleshchuk D , preot Polyeuctus, St Polycarp, Ep Smirnsky, schmch , , , , , , , Policrate, Ep Efes , Polskov K , preot , Pompei, g Pompei, Gnaeus Pompeiopolis, orașul Ponomarev A V , , Pont , , , , , , Pontian I, Papa , , Pontik, mch Popov I N Popov I O Popova O S , ' Porfiry Porfiry (Uspensky), episcop Chigirinsky Posternak A , preot Pofin, mch Praksey Primatul Priscila , - , Priscila, profetesă Regiunea Mării Negre "Programul credinței" Proclus, Ep Kizichesky (Constantinopol), St , Proconnes, oh Procopius de Cezareea Prokofieva N D Proterius, Ep Alexandria, schmch Protoevanghelia lui Iacov Prokhor Psalmul , , "Psephos" - Psyche Ptolemeu, Gnostic Pulcheria Rabbula, Ep Edessky , Ravenna, orașul - , , , , , , - , - Ranovich A B , Rebeca - Regula magistri Reparat, Ep cartagineză Rigin, Met Constanța Roma, oraș (Imperiul Roman) - , - , , , , - , , - , - , , , - , , - , , , , , - , , - , - , , , - - Index de nume proprii și titluri , - , , - , - , , - , - , , - , , - , , - , , , , , , , , , - , - , , , - , - , , - , , - , , - , - , - , - , , - , , - , - - - - - - - Hripsime, St Rhodope Rhodes, oh iar domnul Romulus Augustulus, imp Rhone, p Rossano, r - Rusia, Rus , , , , , Rubicon, r Rudovas A D Rumyantsev D , preot Rufin din Aquileia , , Gazde Savva cel Sfintit, Sf , , Savva, Ep Sârbă, St Sabellius - , , , , Saul , - , Savrey V Ya SagardaA I Sakkudion, m-r - Salamis, oraș (Cipru) , Salon, g Samaria , , , Samosata, orașul Samson Samuel, profet, Sf San Apollinare in Classe San Clemente San Crisogono San Francesca Saphira Sardikia vezi Serdika Sardinia, insula Sardy, orașul Sarah Satornilus, Gnostic , Saturn Saul : Suetonius Tranquill, Tip Țara Sfântă vezi Palestina Catedrala Sf Petru (Roma) , Biserica Sf Sofia (Biserica Mare) , , , , , , , , , - , , , Sf Templul Apostolilor, vezi Apostleion Sf Templul lui Serghie și Bacchus - Sfântul Imperiu Roman , Sebastian Sevastia, orașul , Sever, Sulpicius, St , Severian, Ep Gabalsky Sever, ep Antiohia (vezi și Sevirieni) , , , - , - , , Secundus, Gnostic Seleucia, oras , - , Septimius Severus, imp Septuaginta , , , , , Serapion, ep Tmuissky, St , - , , , Serapis , Sergius, Ep Antiohia Sergius, Ep Constantinopol - , , - , - , Serghie I, Papa Serghie, Sf , Sergius Grammatik Serdika, oraș , , , , - , , , , - Sida, orașul Sidon, orașul Sidorov A I , , , Sikka, orașul Puterea , - - ISTORIA BISERICII VECHE Silvestru I, Papa al Romei, Sf Simeon Dumnezeul-Primitorul, Sf , Simeon, ep Ierusalim, schmch Simeon Stilitul, Sf , Simeon Stilitul cel Tânăr, Sf Simeon Niger Symmachus Simon Magul , , , , Simon Zelotul (Cananitul), ap , Simon vezi Petru Sinai, munte, peninsula , , , , - , Sinnada, orașul Sinop, oras , - Sion, Muntele Siracuza, orașul , , Siricius, Papa Siria , , , , , , , , , , - , , , - , , , , , , , , , , - , , , , , , , , , - , - , , , - , , , , , , , Sirmius, oraș , - , Sif Seaham, orașul Sicilia, cam , Skaballanovich M N , , Scapula , Skit, Skit Desert (Deșertul Nitrian) - , , Scythia Smirna, orașul , Smirnov E I Sozomen, Hermias , , , , Socrate , Socrate Scolastic , , , , , , Solomon , , - , , , Sofia (Înțelepciunea) - , - , , , Sofia, orașul Sofronie, ep Ierusalim, Sf - , - , Spassky A A Spoleto, orașul Marea Mediterană Stavraky, eunuc ; , Stavraky, fiul imp Nicephorus Istanbul, , , Stasyuk V A Piața Articolelor Stefan, mch , , , , Stefan Novy, mch , Ştefan, ep Perm, St Ştefan I, Papa al Romei, schmch , , , - Ştefan al II-lea, Papa al Romei Ştefan, ep Sourozhsky, St Studio m-ry , , , , Subiaco, oras - Suvorov N S , , , , Sugdeya (Surozh, Sudak), orașul Sudanul Suslenkov V E Scolastica, sora Sf Benedict Tavennisi, d , Taurica, vezi Crimeea Tarasy, Ep Constantinopol, Sf - Tare, orașul , , Tațian - , , Tacitus, Cornelius , - Theodoric , Telerig, lider bulgar Tervel, lider bulgar Termenul Tertulian, Quintus Septimius Florența , , , , - , , , , , , , - , , - , , , , , , , , , Tiana, orașul Tiberius, imp , , , Tiberius I, imp , - - Index de nume proprii și titluri Tiberius al II-lea, imp , Tibru, r , Timon Timotei, elev al Sf Pavel , , , , Timotei I, ep Alexandria, St Timotei I, ep Constantinopol Timotei al II-lea Elur, ep Alexandria - , Timotei al III-lea Salofakiol, ep Alexandria Timothy GV, ep Alexandria - , Timothy Gaian, episcop Alexandria "Tipos" , Anvelopă, oraș , , , - , Tyrann Titus, imp Tit, discipolul Sf Pavel , Tkachenko A A , , , , , , , - , Toledo, orașul Traian Ulpius, imp , , - , , , Trdat III Tribonian Trier (Augusta Treverorum), d , , Trifon, mch Troitsky S V Troia Turkin S S Turcia Tyazhelov A , WybruH , Ulpian Ulfila vezi Ulfila Ursaky, Ep Singidunsky - , Uspensky N D Utica, g Utrecht, orașul Fabian, Papa Fabius, Ep Antiohia Tabor, g Thaddeus (Levway), ap , Fakund, ep Germanian Falcidius, Publius Faran, orașul Fausta, soția lui Constantin cel Mare Fayum, orașul Fewda Felix Felix al III-lea, Papa - , , Felicissimus , - , Felmy C H Teodor, Ep arabă Theodore Askida, episcop Cezareea - , Teodor, Ep Mopsuestian - , , , - , , - , , , , , , - , , Teodor, Ep Nubian Theodore, ep Edessa, St Teodor Studitul, Sf - , - , , , - Theodore Tyron, mch , - Teodor și Teofan cel Înscris, mărturisitori Teodor I, Papa al Romei , Teodora, sotia imp Constantius I Clorul Teodora, sotia imp Teofil, Sf Teodora, sotia imp Iustinian I, Sf , , , , , - Teodora din Tsaregradskaya, blzh Teodoret, ep Kirsky , , - , , , , , , - , , , - , , , - , , , , , , , , , , , , , , , , - , , Teodosie, Mitropolitul Efes - - ISTORIA BISERICII VECHE Teodosie I cel Mare, imp , Sf , - , , , , - , , , , , , , - , , , - , - Teodosie I, ep Alexandria - Teodosie al II-lea cel Tânăr, imp , Sf , - , , , , , , , , , , , , - , Teodosie al III-lea, imp , Feodosiupol, oraș , Theodotos cel Tânăr (Schimbător) Theodotos cel Bătrân (Piaș) Theodotos I Melisin, episcop Constantinopol Teodot - Theodotion of Efesus Theoktist, logothete Theoktist, St Teofan Mărturisitorul Teofil, imp - , Teofil, ep Alexandria - , - , , Teofil al Antiohiei, Sf Theophilus Indian, misionar , Tesalia Salonic, , , , - , , , , , , , , , , , , , Sărbătoarea Theba, diaconesă Thebaid Phidias Philip, App , , , Philippik, Vardan imp , - , Philippopolis, orașul Filipi, orașul Filit Philoxenus (Xenaia), episcop Mabbugsky - Filon al Alexandriei , , , Philostorgius , , Fenicia Firmilian, ep Cezariana , - , Flavia Neapolis (Shechem), d Flavian, ep Constantinopol, Sf , , - Flavian I, ep Antiohia - Flavian II, ep Antiohia Florența Florența, orașul Fock, imp , , Fokin A R , , , , , Toma, ap , , , Foma, Ep Klavdiupolsky , , Foma Slavyanin Fortunat, Ep Fotie, Patr Constantinopol, Sf , Fotin, Ep Sirmian Tracia , , , , , , , , , , Franța Frantsuzov S A Frebonis, orașul Freya Frigia , , , Frumentius, ep , , Fulgentium Ferrand Calcedon, orașul , - , , , , - , - , , , , , , , , , , , , , , , , - , - , - , , , Khariton, St Khartoum, orașul Chersonez, oraș , - , Himyar , , Croația , Hoerov (Hosroy) II , Hrapov A V , Chrysathius - , , - - - Index de nume proprii și titluri Chrysopolis, orașul Hrușkova L G Hulap V F Caesar, Gaius Julius - , Celestin I, Papa al Romei, Sf , - Celius Celsus - , , Cecilian, ep Cartaginez Cirtus, oraș Cicero, Mark Tullius , Tsypin V , prot , , , , Chekalova A A Cernihiv, orașul Muntele Negru (Aman) Marea Neagră , Chichurov I S , , Chuprasov A V Shaburov N V Shapur Schaff F , , , , , , , , Shahrbaraz Shlenov D, Hierom Shmaliy V, preot , , Shuput M Shchapov Ya N Eurydice Egee Egeria , , , Edesius , Edessa, , , , - , , Egloga Legilor , , , , - , "Ecthesis" - , , Elagabalus, imp Eleswoam o vede pe Ella Atsbeha Aelius Lampridius Elia Capitolina (vezi și Ierusalim- lim) , Ella Atsbeha, Kaleb (Elesvoam) Hellas (vezi și Grecia) , Elvira, oraș , , Eneida Enkiklion Enotikon - , , - , , , Epicur Etingof O E Efes, orașul , - , , , , - , Etiopia , - , , - Julian, misionar Julian, ep Halicarnas - , - Iulian Apostatul, imp - , , , , Iulius I, Papa al Romei, Sf , - , Julius African Yulia Mammaya, mama imp Alexan- dra Severa Jungerov P A Junius Bass Juno Jupiter , , , , , Iustin I, imp - , , , , , Iustin al II-lea, imp , , , , Justina, mama imp Valentinian II Iustinian I cel Mare, imp , Sf , - - - - - - - - - - - - - - - - - , - , - , , Iustinian al II-lea cel Fără nas, imp - Iustinian, patrician Ianuarie Yastrebov A , preot Iahve , , , - , , , , - - APLICARE Tabele cronologice Împărați romani și bizantini (secolele I-IX) î Hr - - Decius d Hr august Decius cel Tânăr - Tiberius Ostilian - Caligula - Trebonian Gallus - Claudius - Volusian Gallus - Nero Aemilian - Talba - Valerian Otho - Gallienus Vitellius - Postumus - Vespasian - Victorinus - Titus - Claudius al II-lea din Gotha - Domitian Quintiles - Nerva - Tetric - Traian - Aurelian - Hadrian - Tacit - Antoninus Pius Florian - Marcus Aurelius - Prob - Lucius Ver - Kar - Commodus Iulian Pertinax - Karin Didius Julian - Numerian - Septimius Severus - Diocleţian - Clodius Albinus - Carausius - Pescenniy Niger - Maximian - Caracalla - Constantius I - Geta - Galerius - Makrin - Allect - Heliogabalus - Flavius Severus - Alexander Sever - Maximin Daiya - Maximinus (Daza) Gordian I - Constantin I Gordian al II-lea cel Mare Pupien - Maxentius Balbin - Alexandru - Gordian III - Licinius - Filip Arabul - Constanțiu al II-lea - Filip cel Tânăr - Constantin al II-lea - - Aplicație Tabele cronologice - Constant I - Iustin I - Magnentius - Iustinian I - Iulian - Iustin al II-lea - Iovian - Tiberiu I - Valentinian I Constantin - Valens - Mauritius - Gratian - Fock - Valentinian al II-lea - Heraclie (Junior) Constantin III - Teodosie I și Heraklon Senior Heraklon - Magn Maxim - Constant II - Flavius Victor - Constantin al IV-lea - Evgeny Pogonat - Arkady - , - Honorius - Iustinian al II-lea - Constantin al III-lea (nasul, - Teodosie al II-lea Rinotmit) Junior - Leontius - Prisk Attalus - Tiberius II Constantius III - Vartan Philippicus - Ioan - Anastasie al II-lea - Valentinian al III-lea - Teodosie al III-lea - Marcian - Leon III Isaurian Petronius Maximus - Constantin V - Avit Copronim - Leon I - Leon IV - Majorian - Constantin al VI-lea - Libiy Sever - Irina - Procopius - Nikephoros I Anthemius Stavraky Olybrius - Mihai I Rangave - Glycerium - Leon al V-lea armean Leon II - Mihai II - , - Teofil - Zinon - Mihail III - Nepos - Romulus Augustulus - Bazilic - Anastasius I - - ISTORIA BISERICII VECHE Patriarhii Constantinopolului ( - ) - Mitrofan I - , - Alexandru - Eutyches - , - Ioan al III-lea - , Scolastic - Paul I - Ioan GV cel mai repede - Eusebiu - Cyriacus - , - Toma I - macedonean I - Serghie I - Eudoxius - , Pyrrhus - Dimophilus - Paul al II-lea Evagrie - Petru - Grigore I - Toma al II-lea Teologul - Ioan V Maxim I Cynicus - Constantin I - Nectarie - , - Ioan I Hrisostom - Teodor I - Arsakiy - George I - Atticus - Paul al III-lea - Sisinnius I - Kallinikos - Nestorie - Cyrus - Maximian - Ioan al VI-lea - Proclus - Herman I - Flavian - Anastasius - Anatoly - Constantin al II-lea - Gennady I - Nikita I - Akakiy - Pavel GV - Fravita - Tarasius - Euthymius - Nikephoros I (Euphemios) - Teodot I Melisinus - Macedonean II - Antonie I - Timotei I Cassimatus - Ioan al II-lea - Ioan al VII-lea Gramatica Capadociană - Epifanie - Metodie I - AnfimI - Mina - - Aplicație Tabele cronologice Papi (până în ) / Petru / - ( ) Lin - ( )(?) Anaclete I / - ( ) Clement I - Evarist - ( ) Alexandru I - ( ) Sixtus I - ( ) Telesphorus - ( ) Gigin - / ( ) Pius I / - ( ) Aniket - ( ) Soter - ( ) Eleutherus - / ( ) Victor I - ( ) Zefirina - Calixtus (Kallistos) I - Hippolyte - Urban I - Pontian - Anter - Fabian - Cornelius - ( ) Novaţian - Lucius - Ştefan I - Sixtus al II-lea - / Dionisie / - / Felix I / - / Eutychian / - / Guy - Marcellin - / ( ) Marcellus I / - ( ) Eusebiu / - Miltiade (Melchiad) - Silvestru Marcu - Iuliu I - Liberius - Felix al II-lea - Damas I - Ursine - Siricius - Anastasius I - Inocențiu I - Zosim(a) - Bonifaciu I - Eulalie - Celestin I - Sixtus III - Leon I cel Mare - Ilary - Simplicius - Felix al II-lea (III) - Gelasius I - Anastasie al II-lea - Symmachus - Lawrence - Hormizd(a) - Ioan I - Felix III (GV) - Bonifaciu II Dioscor - Ioan al II-lea (Mercur) - Agapit I - Silverius - Vigilius - Pelagius I - Ioan al III-lea - Benedict I - Pelagius II - Grigore I cel Mare (Dialog) Bonifaciu III - Boniface GV - Deusdedit (Adeodates I) - Bonifaciu V - Honorius I Severin - Ioan al IV-lea - - ISTORIA BISERICII VECHE - Teodor I - Martin I - Eugen I - Vitalian - Adeodates II - Domn - Agathon - Leon II - Benedict al II-lea - Ioan V - Conon Teodor - Paştele - Sergiu I - Ioan al VI-lea - Ioan al VII-lea Sisinniy - Constantin I - Grigore al II-lea - Grigore al III-lea - Zaharia Ştefan al II-lea - Stefan al II-lea (III) - Paul I - Constantin al II-lea Filip - Stefan al III-lea (GV) - Adrian I - Leon III - Stefan IV (V) - Pascal I (II) - Eugen al II-lea Valentine - Grigore al IV-lea BIBLIOGRAFIE Publicații de referință Fișă card M Drept roman: concepte, termeni, definiții M , Bible Encyclopedia - Enciclopedia biblică populară ilustrată Muncă și publicație arhim Nicefor M , (adresă electronică pe Internet: http://www lib eparhia-saratov ru/books/ n/nikifor/encyclopedia/contents html) Enciclopedia evreiască Ed A Garkavy şi A Katsenelson T - SPb , - Jivov V M Sfinţenie Scurt dicționar de termeni hagiografici M , Dicționar Enciclopedic Teologic Ortodox Complet T I-II M , (retipărire) Enciclopedia Ortodoxă T I-XXIX M , - (adresă de e-mail pe Internet: http://www pravenc ru/) Assfalg J , Kruger R Kleines Worterbuch des Christlichen Orients Wiesbaden, Bibliotheca Hagiographica Graeca, ed a III-a par F Halkin Voi - Bruxelles, (= Subsidia hagiographica, a) DAChL - Dictionnaire d'archeologie chretienne et de la liturgie Paris Dictionnaire de droit canonique Publie sous la direction de R Naz T - Paris, - Pauly's Realityklopădie der klassischen Altertumswissenschaft Hrsg von G Wissowa [Fortgefuhrt von W Kroll și K Mittelhaus Hrsg von K Ziegler] Stuttgart, - Miinchen, Lexikondes Mittelalters bd I- Miinchen-Ziirich, Dicționarul Oxford din Bizanț Voi I-III New-York-Oxford, Cercetare Agapa (grup de autori) // PE T I M , S - Agishev S Yu Honorius I, Papa // PE T XII M , S - Aibabin A I Eparhia gotică // PE T XII M , S - Almazov A Istoria riturilor Botezului şi Cresmaţiei Kazan, Andreev I Herman și Tarasius, Patriarhii Constantinopolului Sergiev Posad, Sinoade din Antiohia (grup de autori) // PE T II M , S - Sfânta Liturghie Antiohia (fără autor) // PE T II M , S - Decrete apostolice (grup de autori) // PE T III M , S IZ- - - ISTORIA BISERICII VECHE Catedrala Arimino-Seleucia (fără autor) // PE T III M , S - Arranz M Istoria typikonului Experienţă primul curs LDA, Arranz M Note istorice despre ordinele sacramentelor după manuscrisele Euchologionului grecesc al -lea curs LDA, Arranz M Cum se rugau bizantinii din vechime lui Dumnezeu Ciclul zilnic de cult conform listelor antice ale eucologiei bizantine teză LDA, Arranz M Euharistia Răsăritului şi Apusului M , (adresă electronică de pe Internet: http://korolev msk ru/books/oMiguel Arranz/eucharistias html) Arutyunova-Fidanyan V A Grigore Iluminatorul // PE T XIII M , S - Asmus V , prot Sinodul Ecumenic I // PE T IX M , S - Asmus V , prot Eunomius // PE T XVII M , S - Asmus V , prot Eutychius (Evtykh), Rev // PE T XVII M , S - Asmus V , prot , Tsypin V , prot Sinodul II Ecumenic // PE T IX M , S - Asmus V , prot , Hrapov A V , Tsypin V , prot Sinodul III Ecumenic // PE T IX M , S - Asmus V , prot , Hrapov A V , Tsypin V , prot Consiliul Ecumenic GV // PE T IX M , S - Asmus V , prot , Gratsiansky M V , Hrapov A V V Sinod Ecumenic // PE T IX M , S - Asmus V , prot etc Conciliul VI Ecumenic // PE T IX M , S - Asmus V , prot , Kuzenkov P V , Tsypin V , prot Sinodul VII Ecumenic // PE T IX M , S - Afanasiev N , Protopresv Sinoadele bisericești și originile lor M , Athenagoras (fără autor) C PE T GV M , S - Afinogenov D E Patriarhia Constantinopolului și criza iconoclastică din Bizanț ( - ) M , Banca A V Artă aplicată // Cultura Bizanțului ГV - prima jumătate a secolului al VII-lea M , S - Baranov V A Iconoclasm // PE T XXII M , S - Belyakova E V , Shchapov Ya N Povești scurte ale împăratului Justinian în tradiția scrisă rusă Despre istoria receptării dreptului roman în Rusia M , Belyakova E V si altele Elena, Egale cu Apostolii // PE T XVIII M , S - Berdnikov I S Poziția statului a religiei în Imperiul Romano-Bizantin T I Înainte de Constantin cel Mare Kazan, Biblia (grup de autori) // PE T V M , S - Cercul liturgic (fără autor) // PE T V M , S Serviciu divin (fără autor) // PE T V M , S - Bobotează (fără autor) // PE T V M , S Bolotov V V Prelegeri despre istoria Bisericii Antice T I-GV Minsk, - - Bibliografie Bondach A G Funcții bisericești // PE T XV M , S - Bondach A G Episcop Statutul și puterile canonice // PE T XVIII M , S - , Bondach A G Episcopalis audientia // PE T XVIII M , S - Borodin O R Lupta politico-bisericească în Bizanț la mijlocul secolului al VII-lea și "cazul" Papei Martin I // VV T S - Bufdoz P , prot "Tradiția apostolică" a Sf Hippolytus al Romei: originea monumentului și relația sa cu monumentele liturgico-canonice din secolele III-V C BT S - Bankova A B Eutimie cel Mare // PE T XVII M , S - Vanyukov S A , Zheltov M S , Felmi K Kh Buna Vestire a Sfintei Fecioare și PE T V M , S - Velichko A M Eseuri politice și juridice despre istoria Imperiului Bizantin M , (ed a II-a) Vinogradov A Yu , Dunaev A G Yerma // PE T XVIII M , S - Voitenko A A Forme de organizare monahală în Egipt în secolele IV - începutul secolelor V // Istoria Bisericii antice în tradițiile științifice ale secolului XX SPb , S - Voitenko A A Antonie cel Mare // PE T II M , S - Voitenko A A "Viața Rev Antonie cel Mare" Sf Atanasie al Alexandriei și începutul monahismului creștin // Vremya bizantină T ( ) S - Duminică (grup de autori) // PE T IX M , S - Wolfenden G, Preot, Zheltov M S Vecernie // PE T VIII M , S - Gavrilyuk P Istoria catehezei în Biserica Antică M , Gerostergios A Iustinian cel Mare - împărat și sfânt M , Gertsman E V Formarea culturii muzicale // Cultura Bizanțului a V-a - prima jumătate a secolului al VII-lea M , S - Gidulyanov P V , prof Din istoria dezvoltării puterii bisericești-guvernamentale Patriarhii răsăriteni în perioada primelor patru sinoade ecumenice Cercetări istorice și juridice Yaroslavl, [Rec I D Andreeva: VV T S - (editor separat: Sankt Petersburg, )] Gidulyanov P V Mitropoliții în primele trei secole ale creștinismului M , Golubtsov A P Din lecturi despre arheologia bisericească și liturghie SPb , Gratsiansky M V Schismă akakiană // PE T I M , S Gratsiansky M V Hormizd // PE T XII M , S - Gratsiansky M V Întreprinderile misionare din anii ai secolului VI în contextul politicii bisericeşti a împăratului Justinian // KANI KI N Colecție aniversară în cinstea împlinirii a de ani a prof ESTE Ciciurov M , S - Gratsiansky M V Jacob Baradei // PE T XX M , S - Gratsiansky M V Rec pe carte: Ivanov S A lucrare misionară bizantină Este posibil să faci un creștin dintr-un barbar? M , S - // KANI KION Colecție aniversară în cinstea împlinirii a de ani a prof ESTE Ciciurov M , S - - - ISTORIA BISERICII VECHE Gratsiansky M V "Partidul Ortodox" și venirea la putere a împăratului Iustin I ( - ) // VV T ( ) , p - Gratsiansky M V , Etingof O E Anastasius I // PE T II M , S - Davydenkov O , preot Aftardodoketism // PE T GV M , S - Davydenkov O , preot Acțiune Bogomuzhnoe // PE T V M , S - Davydenkov O , preot Cu privire la problema metodei de studiu a hristologiei Sf Chiril al Alexandriei // XIII Conferința teologică anuală a PSTBI Materiale M , S - Davydenkov O , preot Originile biblice și patristice ale personalismului creștin (aspectul filozofic și antropologic al disputelor hristologice din secolul al VI-lea) // Dezvoltarea personalității Nr http://rl-online ru/articles/rl - / html Davydenkov O , preot Filosofia și teologia în sistemul gândirii bizantine în epoca Sinodelor Ecumenice // Vestnik PSTGU Seria I: "Teologie Filozofie" Problemă ( ) pp - Davydenkov O , preot Conceptele de "ipostază complexă" și "natura complexă" în contextul disputelor hristologice din secolul al VI-lea // Vestnik PSTGU Seria I: "Teologie Filozofie" Problemă ( ) pp - Dionisie (Șlenov), Hierom "Areopagitică" // PE T III M , S - Dmitrievsky I Interpretare istorică, dogmatică și misterioasă a Sfintei Liturghii M , Drabkin A Post// EE T Dronov M , prot Interpretare alegorică // PE T II M , S - Eusebiu din Cezareea // PE Evseeva L M Imperiul Bizantin Arte plastice // PE T VIII M , S - Euharistie (grup de autori) // PE T M , S - Egorov A B Cultul individului și cultul statului în venerația religioasă a împăraților secolului I ANUNȚ // Mnemon Cercetări și publicații despre istoria lumii antice Ed prof E D Frolova Numărul Sankt Petersburg, P - (adresă electronică pe Internet: http://www centant pu ru/centrum/publik/kafsbor/mnemon/ /egorov htm# ) Emelyanov N , preot Apostolat // PE T III M , S - Episcop (grup de autori) // PE T XVIII M , S - Zhavoronkov S A , Mihailov P B Catedrala Gangra // PE T X M , S - Zheltov M S Cultul alexandrin // PE T I M , S - Zheltov M S Anaforă // PE T II M , S - Zheltov M , diacon Consacrarea apei // PE T M , S - Zheltov M , diacon Diacon // PE T XGV M , S - Zheltov M , diacon Diaconesă // PE T XIV M , S - Zheltov M S Slujba binecuvântării căsătoriei // PE T VI M , S - - - Bibliografie Zheltov M , diacon , Lukașevici A A Înălțarea Sfintei și Făcătoarei Cruci a Domnului // PE T IX M , S - Zheltov M , diacon , Tkachenko A A Euharistia în Biserică IV - prima joi Vv Și PE T M , S - Zheltov M S , Lukashevich A A , Tkachenko A A Postul Mare // PE T VII M , , p - Zheltov M S , Lukashevich A A , Tkachenko A A Joia Mare // PE T VII M , S - Zheltov M S , Popov I O Antimins // PE T II M , S - Zheltov M , diacon , Tkachenko A A Intrarea Domnului în Ierusalim // PE T X M , S - Zaitsev D V Valens si Ursachi // PE T VI M , S - Zaitsev D V Salcia lui Edessky // PE T XX M , S - Zaitsev D V Iliric // PE T XXII M , S - Zaitsev D V , Rumyantsev D S Evdoksiy // PE T XVII M , S - Zaplatnikov S V Teologia Icoanei în Epistolele Patriarhului Herman I al Constantinopolului // XX Conferința Teologică a PSTGU, - octombrie Materiale M , S - Zaharov T E Trecerea Dunării ca trecere a graniței lumii gotice: gata să se convertească la arianism // Statele antice ale Europei de Est M , S - Zaharov T E A doua formulă sirmiană: context istoric și conținut teologic // Buletin de istorie antică № pp - Zaharov EE Bisericile ilirice în epoca controversei ariene (GV - Vvv timpurie) M , Ivanov S A lucrare misionară bizantină Este posibil să faci un creștin dintr-un barbar? M , Liturghia Ierusalimului (fără autor) // PE T XXI M , S - Hilarion (Alfeev), Hierom Educația spirituală în Orientul creștin în secolele I-VI // Teologia ortodoxă la începutul sec M , S - Hilarion (Alfeev), episcop Ortodoxie T - M , - Împărat (fără autor) // PE T XXII M , S - Kazaryan A Yu Imperiul Bizantin Arhitectură // PE T VIII M , S - Kartashev A V Sinoade Ecumenice M , [ed I: Paris, ] http://www magister msk ru/library/bible/history/kartsh htmhttp://www sedmitza ru/text/ html Katansky A L Eseu despre istoria liturgiilor naționale antice din Occident SPb , Kvlividze N V Mielul Domnului Iconografie // PE T I M , S Kvlividze N V Maica Domnului Iconografie // PE T V M , S - Kvlividze N V Iisus Hristos Iconografie // PE T XXI M , S - - - ISTORIA BISERICII VECHE Cyprian (Kern), arhim Liturghie Imnografie și ortologie M , Kirill (Gundyaev), arhim Pe problema originii diaconatului // BT O S - Kozarzhevsky A Ch Studiul surselor probleme ale literaturii creștine timpurii M , Komech A I Arhitectură // Cultura Bizanțului a V-a - prima jumătate a secolului al VII-lea M , S - Korolev A A Ilarion cel Mare // PE T XXII M , S - Krivushin I V Nașterea istoriografiei bisericești: Eusebiu din Cezareea Ivanovo, Krivushin I V Istoriografia bisericii bizantine timpurii SPb , Krivushin I V La originile biografiei creștine: Eusebiu de Cezareea și viața sa lui Constantin SPb , Krivushin I V IMPERIUL BIZANTIN Sfârșitul controversei hristologice // PE T VIII M , S - Kuzenkov P V Pe tema cronologiei creștine timpurii: din istoria apariției sistemelor cronologice bizantine // XIII Conferința teologică anuală a PSTBI Materiale M , S - Kuzenkov P V Dispute despre epoca lumii în Bizanțul secolele VII - XI (aproximativ trei epoci mondiale: alexandrin, "protobizantin" și bizantin) // VV T ( ) S - Kuzenkov P V Calcule cronologice ale lui Clement Alexandria și originea tradiționalelor date de Crăciun și Bobotează // Vestnik PSTGU Ser I: Teologie Filozofie Nr ( ) pp - Kuzenkov P V Rec pe cartea: Mosshammer A A Computus de Paște și originile erei creștine Oxford, // Vestnik PSTGU Ser I: Teologie Filozofie Nr ( ) pp - Kuzenkov P V , Fokin A R Dionisie cel Mic // PE T XV M , S - Kurganov F A Relațiile dintre autoritățile ecleziastice și civile din Imperiul Bizantin ( - ) Kazan, [Retipărit: Subsidia Byzantina Lucis Ore Iterata, voi XV Leipzig, ] Lebedev A P Sinoade ecumenice din secolele VI, VII și VIII SPb , Leonov V , preot Sinoade ecumenice ale Bisericii Ortodoxe despre natura umană a Mântuitorului // XIII Conferința teologică anuală a PSTBI Materiale M , S - Litvinova L V Caritate // PE T V M , S - Litvinova L V Virginitate // PE T XGV M , S - Lortz J Istoria Bisericii, considerată în legătură cu istoria ideilor M , T - Loseva O V Gherasim al Mănăstirii Iordanului // PE T XI M , S - Lukașevici A A Introducere în Templul Preasfintei Maicii Domnului // PE T VII M , S - - - Bibliografie Lukașevici A A A douăsprezecea vacanță // PE T XGV M , S - Lukașevici A A , Tkachenko A A Înfiinţarea sărbătorii Înălţării Domnului // PE T IX M , S - Maksimovici K A Apocriziar // PE T III M , S Maksimovici K A IMPERIUL BIZANTIN Legea și Biserica // PE T VPI M , S - Maksimovici K A Statutul Scaunului Episcopal Roman în lumina dreptului bizantin // Conferința teologică anuală a Universității Ortodoxe Sf Tihon pentru Științe Umaniste Materiale M , S - Maksimovici K A Legislația împăratului Iustinian I asupra monahismului (partea ): nuvele V și LXXIX // Vestnik PSTGU Seria I: Teologie și Filosofie Vol ( ) pp - Maksimovici KA Patriarhul Metodie I ( - ) și teoria "pentarhiei" // XX-a conferință teologică a PSTGU, - octombrie Materiale M , S - Maksimovici K A Despre interpretarea conceptului de "simfonie" biserică-stat în nuvela a VI-a a lui Iustinian // XXI Conferința Teologică a Universității Umanitare Ortodoxe Sf Tihon Materiale M , S - Maksimovici K A , Tsypin V , prot Apostazie // PE T III M , S - Malkov P Yu Introducere în tradiția liturgică Sacramentele Bisericii Ortodoxe M , Mansvetov I Carta bisericească (tip), formarea și soarta ei în bisericile greacă și rusă M , Luna S V Demiurge C PE T XIV M , S - Meshcherskaya E N , Panchenko K A Avgar // PE T I M , S - Mihailov P B Vasile cel Mare // PE T VIL M , S - , - Mihailov P B Grigore cel Bătrân (episcopul Nazianza) // PE T XII M , S - Mihailov P B Didim Slepets // PE T HGV M , S - Mihailov P B Duhoborism // PE T XVI M , S - Mihailov P B Eustathius de Sebaste // PE T XVII M , S - Mihailov P B Tratatul lui Origen "Despre începuturi": o analiză a structurii și conținutului // XIX Conferința teologică anuală a PSTGU: Materiale / M , T S - Musin A , diacon Biserică Societate Putere Experiență de patrulare SPb - Petrozavodsk, - vederile Sf parintii secolelor I-III despre putere, un eseu absolut secundar în stilul repovestirii Myrshan D G Wulfila // PE T X M , S - Nam M E S Biserica creștină în timpul domniei lui Marcus Aurelius: miracolul legio XII fulminata în izvoarele literare timpurii // Vestnik PSTGU ( ) S - - - ISTORIA BISERICII VECHE Nikitin S I Advent // PE T I M , S - Nikiforov M V Epistolă către Diognet // PE T XV M , S - Nikiforov M V Dionisie cel Mare // PE T XV M , S - Nikiforov M V Apologeții creștini timpurii // PE T III M , S - Nikiforova A Yu Problema originii și formării Menaionului de serviciu Structura, compoziția și cronologia Menaionului grecesc din secolele IX-XII de la mănăstirea din Catherine despre Sinai // Actele Conferinței Teologice Internaționale "Rusia - Athos: Un mileniu de unitate spirituală" Moscova, - octombrie M , S - Nikishin V O şi alţii Diocleţian // PE T XV M , S - Nikishin V O Roma antică Religie // PE T XVI M , S - Nikolsky K , protopop O scurtă trecere în revistă a cărților liturgice ale Bisericii Ortodoxe în raport cu carta bisericii SPb , Nikolsky K , protopop Manual pentru studiul regulii serviciilor divine ale Bisericii Ortodoxe a -a ed SPb , (retipărire: M , ) NorthD Istoria Bisericii din ziua Cincizecimii până în vremea noastră M , Ozolin I, prot Pictogramă // PE T XXII M , S - Pavlov A S Cursul dreptului bisericesc Tr -Serg Lavra, [Republicat ' Cursul de drept bisericesc, cinstit prof Universitatea Imperială din Moscova A S Pavlov, citit în - SPb , ] Pataridze L Biserica Ortodoxă Georgiană Predica Sf Nina în secolul al IV-lea C PE T XIII M , S - Pashkov D , preot Cu privire la problema originii "papismului răsăritean" // XIII Conferința teologică anuală a PSTBI Materiale M , S - Pashkov D , preot Câteva remarci despre munca de birou a Catedralei din Calcedon // Proceedings of the Annual Theological Conference of the PSTBI M , S - Pashkov D , preot Raport asupra proiectului științific: Pregătirea pentru publicarea Actelor Consiliilor Ecumenice în traducere rusă conform celei mai recente ediții critice a Acta Conciliorum Oecumenicorum (edit E SCHWARTZ) // Vestnik PSTGU ( ) M , C - Versiune electronică: http://pstgu ru/download/ report pdf Pashkov D, Rev Două vederi asupra realității sacramentelor în rândul creștinilor neortodocși // XVII Conferința Teologică a PSTGU T I M , S - Pashkov D , preot Episcopie // PE T XVIII M , S - Pashkov D , preot Economie // PE T XXII M , S - Pentkovsky A M Cultul bizantin // PE T VIII M , S - Pentkovsky A M Practica penitențială a Bisericii Creștine în a doua jumătate a mileniului I d Hr // Doctrina Ortodoxă a Sacramentelor Bisericii: Lucrările celei de-a V-a Conferințe Teologice Internaționale a Bisericii Ortodoxe Ruse (Moscova, - noiembrie ) M , T S - - - Bibliografie Peter (L'Huille), arhiepiscop Regulile primelor patru Sinoade ecumenice Autorizat per din franceză, ed arc V Tsypin M , polonez K , preot Apostoli // PE T III M , S - Ponomarev A V Tradiţia Apostolică // PE T III M , S - Ponomarev A V Docetism // PE T XV M , S - Ponomarev A V , Tkachenko A A Gnosticism // PE T XI M , S - Popov I N , Maksimovici K A Ioan al IV-lea cel mai repede // PE T XXIII M , S - Popova O S Arte plastice // Cultura Bizanțului a V-a - prima jumătate a secolului al VII-lea M , S - Popova O S Imaginea lui Hristos în arta bizantină a secolelor V-XIV // VV T ( ) , p - Posnov M E Istoria Bisericii Creștine (înainte de împărțirea Bisericilor - ) Bruxelles, Posternak A , preot Slujirea femeilor în biserica antică // Slujirea femeilor în biserică Cercetare / Comp preot A Posternak, S N Bakoni, A V Belousov M , S - Prokoshev P Procedurile juridice bisericești în perioada Sinodelor Ecumenice (accusatio) și influența dreptului procesual romano-bizantin asupra acesteia Kazan, jura Prokofieva N D , Fokin A R Adopție // PE T I M , S - Rozhkov V , preot Eseuri despre istoria Bisericii Romano-Catolice M , Sagarda A I , Sidorov A I Școala teologică antiohică și reprezentanții ei // Universitatea Ortodoxă Rusă ap Ioan Teologul Note științifice Emisiune M , S - Savrey V Ya Școala alexandrină în istoria gândirii filozofice și teologice M , Sidorov A I Epistola lui Eusebiu de Cezareea către Constanța (Despre originile ideologice ale iconoclasmului) // VV T S - Sidorov A I Începutul școlii alexandrine: Panten Clement al Alexandriei și Universitatea Ortodoxă Rusă ap Ioan Teologul Note științifice Emisiune M , S - Sidorov A I Școlile Teologice ale Bisericii Antice // PE T V M , S - Sidorov A I Curs de patrulare Brovary (Kiev, regiune), b g Sidorov A I , Loseva O V , Lukovnikova E A Ammon din Nitria // PE T II M , S Skaballanovich M Explicativ Typicon Expunere explicativă a Typiconului cu o introducere istorică M , [ed întâi: Kiev, ] Smirnov E I Istoria Bisericii Creștine Ed al -lea Sergiev Posad, Smirnov F Serviciul divin al timpului apostolic // Proceedings of Kyiv spirit Academia, , nr Smirnov F Cultul creştin de pe vremea apostolilor până în secolul al XV-lea Kiev, - - ISTORIA BISERICII VECHE Smirnov F Originea şi caracterul liturgic al sacramentelor Kiev, Stasyuk V A Cărți Carolingiene (Libri Carolini) despre Numirea Icoanei // XIII Conferința Teologică Anuală a PSTBI Materiale M , S - Suvorov N S Despre chestiunea mărturisirii secrete și a mărturisitorilor în Biserica Răsăriteană Iaroslavl, Suvorov N S Sfera de aplicare a instanței disciplinare și competența bisericii în perioada sinoadelor ecumenice Iaroslavl, ; M , Suvorov N S Manual de drept bisericesc M , [reed ed prof V A Tomsinova: M , ] Suslenkov V E Prost Europos // PE T XVI M , S - Tkachenko A A Anul Bisericii // PE T XI M , S - Tkachenko A A Virgin C PE T XIV M , S Tkachenko A A Zeciuiala C PE T XIV M , S - Tkachenko A A Faptele Sfinților Apostoli // PE T XGV M , S - Tkachenko A A Didache // PE T XIV M , S - Tkachenko A A Donatism // PE T XV M , S - Tkachenko A A Unction // PE T XVIII M , S - Tkachenko A A Testamentul Domnului nostru Iisus Hristos // PE T XIX M , S - Troitsky S V Clerici în Biserica Ortodoxă // Ministerul Femeilor în Biserică Cercetare / Comp preot A Posternak, S N Bako-nina, A V Belousov M , S - Trubetskoy S N Doctrina Logosului în istoria sa Cercetări filozofice și istorice M , Heavy A Legile împăraţilor bizantini în raport cu Biserica de după Iustinian M , WybruH Liturghia ortodoxă: dezvoltarea liturghiei divine euharistice de rit bizantin M , Uspensky N D Anaforă (Experiența analizei istorice și liturgice) // BT T S - Fokin A R patrula latină Perioada unu: patrologie latină ante-nicenă ( - ) T I M , Fokin A R Arnobiy cel Bătrân // PE T III M , S - Fokin A R Evagrie din Pont // PE T XVI M , S - Fokin A R Ioan Cassian Romanul // PE T XXGV M , S - Frantsuzov S A "Viața Sf Azkira" ca sursă despre istoria Arabiei de Sud // XIII Conferința teologică anuală a PSTBI Materiale M , S - Frantsuzov S A Grigentiy // PE T XII M , S - Frantsuzov S A Abreha şi Atsbeha // PE T I M , S Funk F K Istoria Bisericii Creștine din timpurile apostolice până în zilele noastre M , - - Bibliografie Hrapov A V IMPERIUL BIZANTIN Imperiul şi Biserica de la Constantin cel Mare până la Iustinian // PE T VIII M , S - Hrapov A V Persecuția creștinilor în Imperiul Roman // PE T XII M , S - Hulap VF Echinocțiul de primăvară și apariția Pascaliei creștine // XIII Conferința teologică anuală PSTBI Materiale M , S - Tsypin V , prot Penitență // PE T XVIII M , S - Tsypin V , protopop, Ponomarev A V Văduvele Bisericii // PE T VII M , S - Cekalova A A , Mihailov P B Arkady, imp // PE T III M , S - Biserica Ortodoxă Chichurov I S din Alexandria (Patriarhia Alexandriei): De la temelie până la mijloc secolul al VII-lea // PE T I M , S - Chichurov I S Locul "Cronografiei" lui Teofan în tradiția istoriografică bizantină timpurie (secolul XV - începutul secolului IX) // Cichurov I S Lucrări alese La cea de-a -a aniversare a lui Igor Sergeevich Cichurov M , S - Chuprasov A V Vigilius, Papa // PE T VIII M , S Shaburov N V Etanşeitate C PE T XI M , S - Schaff F Istoria Bisericii Creştine T II creștinismul donikean - d Hr conform R H SPb , Şlenov D , Hierom Ascetism Vasile cel Mare și tradiția ascetică // PE T VII DOMNIȘOARĂ - Shmaliy V , preot Anomei // PE T II M , S - Shmaliy V , preot Apolinarism // PE T III M , S - Shmaliy V , preot Apollinaris din Laodicea (junior) // PE T III M , S - Shmaliy V , preot Arianism // PE T III M , S - Shmaliy V , preot Aetius // PE T GV M , S - Yastrebov A , preot Eusebiu, ep Cezareea Palestinei // PE T, XVII M , S - BeckH -G Dasbyzantinische Jahrtausend Munchen, Beck H -G Geschichte der Orthodoxen Kirche im byzantinischen Reich Gdttingen, Benjamin Constantin der Grosse // Pauly's Realencyklopâdie Siebenter Halbband P - Benz E Geist und Leben der Ostkirche Hamburg, Bihlmeyer K , Tuchle H Kirchengeschichte Teii: Das christliche Altertum Paderbom, Bornert R Les commentaires byzantins de la divine liturgie du Vile au XVe sidcle Paris, - - ISTORIA BISERICII VECHE Diehl Ch Justinien et la civilization byzantine au Vie sifccle Voi I-II Paris, [repr New York, ] Edwards MJ Clement of Alexandreia And His Doctrine of the Logos // Vigiliae Christianae Voi ( ) P - Ehrhardt A Constantin der GroBe Religionspolitikund Gesetzgebung//Zeitschrift der Savigny-Stiftung fur Rechtsgeschichte: Romanistische Abteiiung bd S - HamackA von Die Mission und Ausbreitung des Christentums in den ersten drei Jahrhunderten Leipzig, FascherE Tatianus // Realencyklopădie a lui Pauly Zweite Reihe Achter Halbband S - Hauschild W D Lehrbuch der Kirchen- und Dogmengeschichte bd I: Alte Kirche und Mittelalter -a Aufi Giitersloh, Holl K Die Entstehung der vier Fastenzeiten Berlin JiilicherA Clemens Romanus // Pauly's Realencyklopădie Siebenter Halbband S - Karayannopulos I Konstantin der Grosse und der Kaiserkult // Das byzantinische Herrscherbild Hrsg Von H Foamea Darmstadt, , p - Opitz HG Petros I, Bishof von Alexandria // Pauly's Realencyklopădie Achtunddreissigster Halbband Stuttgart, S - Patrich J Sabas, liderul monahismului palestinian Un studiu comparativ în monahismul oriental Secolul al IV-lea până la al VII-lea Washington, DC Dumbarton Oaks Research Library and Collection Quasten J: Patrologie Voi I-IV Westminster (Maryland), - Ristow S Friihchristliche Baptisterien // Jahrbuch fur Antike und Christentum Ergănzungsband Seeck O Licinius // Pauly's Realencyklopădie Fiinfundzwanzigster Halbband P - Schulz H -J Liturgie, Tagzeiten und Kirchenjahr des byzantinischen Ritus // Handbuch der Ostkirchenkunde, Bd II Diisseldorf, , S - Vogel C En rdmission des pdchds Recherches sur Ies systfcmes pdnitenciels dans l'Eglise latine Ed par A Faivre Great Yarmouth, Voytenko A Paradisul recâștigat sau Paradisul pierdut Viața coptă (sahidică) a Sf Onnophrius și monahismul egiptean la sfârșitul secolului al IV-lea // Actes du Huitifcme Congrfcs Internațional d'dtudes coptes Paris, iunie - iulie Voi Ed par N Bosson et A Boud'hors Leuven-Paris-Dudley (MA), P - Abrevieri BHG - Bibliotheca Hagiographica Graeca, ed par F Halkin Voi - Bruxelles, (= Subsidia hagiographica, a) BT - Lucrări teologice M - - Bibliografie EE - Enciclopedia Evreiască Ed A Garkavy şi A Katsenelson T - SPb , - GCS - Die griechischen christlichen Schriftsteller der ersten drei Jahrhunderte Leipzig ODB I-III - Dicționarul Oxford al Bizanțului Voi I-III New-York-Oxford, PG Patrologiae cursus completus Seria graeca Ed J P Minne Paris PL Patrologiae cursus completus Seria latina Ed J P Minne Paris REB-Revue des Etudes Byzantines Paris RE - Paulys Realenzyklopădie der klassischen Altertumswissenschaft Neue Bearbeitung a început von G Wissowa Hrsg von W Kroll Stuttgart SC - Surse Chrdtiennes Paris TLG-CD - Thesaurus Linguae Graecae CD ROM #D TM - Travaux et Mamoires Paris VV - provizoriu bizantin Moscova, Sankt Petersburg PE - Enciclopedia Ortodoxă Moscova Resurse online de istorie a bisericii ACTA SANCTORUM http://www documentacatholicaomnia eu/ - - Acta Sanctorum html ACTE ALE SODATELOR BISERICEI http://www documentacatholicaomnia eu/ Ad Migne Intelligendum htmlhttp://pravlib ru/books Mt #Biblia, Psaltirea, viețile sfinților, regulamentele sfinților consiliilor ecumenice BIBLIE http://www paskha net/christianity/bible/index htmhttp://pravlib ru/bible rar BYZANTINA SYMMEIKTA http://www byzsym org/index php/bz BYZANTINISCHE ZEITSCHRIFT (plătit) http://www reference-global com/loi/byzs?cookieSet=l TEMPORAR BIZANTIN (din până în inclusiv) http://www vremennik biz/ CODEX THEODOSIANUS http://ancientrome ru/ius/library/codex/theod/liber htm DOCUMENTA CATHOLICA MNIA http://www documentacatholicaomnia eu/ Ad Migne Intelligendum html DU CANGE CLOSSARIUM LATINITATIS - - ISTORIA BISERICII VECHE http://www documentacatholicaomnia eu/ - - Du Cange C htmlhttp://www gumer info/ ISTORIA BIZANTIEI http://www sedmitza ru/text/ html http://www sedmitza ru/text/ html http://byzantinorossica org ru/Visantinistica html ISTORIA BIZANTIEI: Anale, cronici, povestiri http://www pereplet ru/gorm/chrons htm ISTORIA BYZANTIEI CORPUS SCRIPTORUM HB http://www documentacatholicaomnia eu/ - - Corpus Scriptorum Historiae Byzantinae html ISTORIA BIZANTIEI - CRUCIADA http://www documentacatholicaomnia eu/ - - Recueil des Historiens des Croisades html ISTORIA ARTEI BIZANTINE, ARMENIA, GEORGIA, ZAP EUROPA (fără ilustrații) http: //artyx ru/books/item/fOO/sOO/zOOOOOO /index, shtml ISTORIA ARTEI (ARHITECTURA) PROcopius de Cezareea "Pe clădiri" http: //www byzantion ru/myriobiblion/prokopij/p aed htm ISTORIA ARTEI (LAZAREV, PICTURA BIZANTINA) http://www icon-art info/book contents php?lng=ru&book id= ISTORIA ARTEI (DEMUS, MOZAIC BIZANTIN) http://www krotov info/history/ /demus/demus html ISTORIA EVULUI MEDIU - Monumenta Germaniae Historica http://www documentacatholicaomnia eu/ O Ad Migne Intelligendum html ISTORIA BISERICII - LUCRĂRI GENERALE http://www bogoslov ro/ ISTORIA BISERICII (până în ) PRELEȚII LUI V ASMUSA http://www sedmitza ru/text/ html ISTORIA BISERICII (HEFELE) http://www documentacatholicaomnia eu/ - - Hefele KJ html ISTORIA BISERICII TEODORITUL LUI KIRSKY (rus) http://www sedmitza ru/text/ html ISTORIA BISERICII - DECRETALES PSEUDO-ISIDORIANAE (Hinschius) http://www documentacatholicaomnia eu/ - - Hinschius Paul html - - Bibliografie http://www documentacatholicaomnia eu/ - - Knust FH html ISTORIA BISERICII - MESAJE ALE POPILOR http://www documentacatholicaomnia eu/ - - Thiel A html ISTORIA BISERICII - REGESTA PONTIFICUM R MAN RUM http://www documentacatholicaomnia eu/ - - Jaffe P html CANONURI ALE Sinoadelor Ecumenice http://www sedmitza ro/text/ html DREPT CANON AL VESTULUI http://www documentacatholicaomnia eu/ - - Ferraris L html LITERATURA EVULUI MEDIU ÎN RUS ÎN TRADUCERI (BIZANTIA, EUROPA DE VEST, Rus', EST) http://www dre vlit ro/ LITURGICĂ (GRECĂ, BIZANTINĂ) www analogion net LITURGICĂ M ZHELTOV http://mzh mrezha ru/ MIKLOSICH/MUELLER - ACTA ET DIPLOMATA http://www documentacatholicaomnia eu/ - - Miklosich Mueller html PATROLOGIA LATINA, GRAECA ET ORIENTALIS http://plgo info/ PATROLOGIE (KE SKURAT) http://www sedmitza ru/text/ html PATROLOGIE (FLOROVSKY secolele IV și V-VIII) http://www sedmitza ru/text/ html http://www sedmitza ru/text/ html BIBLIOTECA SFINTII PRINCI http://pravlib ru/books html Dicționare și publicații de referință și bibliografice Enciclopedia Ortodoxă http://www pravenc ro/ Reviste și seriale Buletin de istorie a Bisericii (revista) http://www sedmitza ru/lib/ /index html Dumbarton Oaks Papers (Washington) http://www doaks org/publications/doaks ordine publications html - - Conţinut PREFAȚĂ de mitropolitul Ilarion de Volokolamsk INTRODUCERE , Subiectul și obiectivele cursului Note privind metodologia și principiile de prezentare a materialului Periodizarea istoriei Bisericii Antice SECȚIUNEA I Istoria Bisericii Primare Biserica din Imperiul Păgân ( - ) Informații generale Apariția și primii ani Istoria Bisericii Biserica şi statul păgân roman A Percepţia creştinismului în societatea romană Politica guvernamentală față de creștini Istoria persecuţiei V Atitudinea creştinilor faţă de un stat păgân d Răspândirea creștinismului în Imperiul Roman Istoria instituţiilor şi a cultului A Instituţiile bisericeşti din I-Shvv Anunț (cateheză) , Granițele Imperiului Bizantin în secolul al VIII-lea Granițele Imperiului Bizantin la mijloc secolul al XI-lea REGATUL BULGARIA EMIRATUL MOSOULUI State adiacente Imperiului Bizantin în secolele VIII-X Granițele statelor în secolul al XI-lea si numele lor ELLAS Granițele Imperiului Bizantin la mijloc secolul al XII-lea Granițele temelor în secolele IX-XI si numele lor PRINCIPITATEA RAŠKA SERBU Statele formate în Imperiul Bizantin în secolul al XII-lea Asociațiile etnice în secolul al XI-lea Manualul este o experiență de acoperire a istoriei Bisericii Antice din punctul de vedere al științei istorice, ecleziastice și teologice moderne Publicul țintă al manualului este studenții cursurilor inițiale ale instituțiilor de învățământ ortodoxe, studenții gimnaziilor ortodoxe, toți cei interesați de istoria bisericii antice Publicația este ilustrată, prevăzută cu un aparat de referință (bibliografie, tabele, indexuri de nume și subiecte, un index al resurselor de pe Internet despre istoria bisericii) Diferența dintre publicație și manuale similare din Rusia și din străinătate este prezența secțiunilor despre istoria cultului, calendarul bisericii, disciplina postului post na, dreptul canonic, arta bisericească, plasarea întrebărilor de control la sfârșitul fiecărui capitol pentru o mai bună memorare a materialului și o indicare a literaturii auxiliare pe fiecare subiect pentru munca independentă a elevilor În cea de-a doua parte a manualului, se plănuiește să acopere istoria Bisericii din până în și să plaseze o antologie cu texte ale surselor în traduceri noi în limba rusă, verificate cu ultimele ediții 